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டை 
சிவமயம்‌ 


மாயையும்‌ மாயாகாரியங்களும்‌ 
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தத்துவ விளக்கம்‌ 
( அதன்‌ விளக்கவுரையுடன்‌ ) 


அஷ. 


இது 
திருக்கயிலாய பரம்பரைத்‌ திருவாவடுதுறை ஆதீனம்‌ 
இருபத்து மூன்றாவது குரு மகாசத்நிதானம்‌ 
சீர்வளர்சீர்‌ சிவப்டீரகாச பண்டாரச்சந்நிநி அவர்கள்‌ 
கட்டளையிட்டருளியபடி 
வெளியிடப்பெற்றது. ப 


கருவாவ (ரது ணர அ, தனால்‌ 
இரு பாவா (௫) ஆண று - 609 803. 
1 ௨ஒஓ32 




















ட்‌ 


மாயையிலிருந்து ஆக்கப்பட்ட பொருள்கள்‌ மாயையின்‌ ஆக்க 
நிலை, அப்பொருள்கள்‌ மாயா காரியங்கள்‌. மாயையின்‌ ஆக்கங்கள்‌ 
தத்துவங்கள்‌. அவற்றை முப்பத்தாறு லகையாகக்‌ கண்டது 
சித்தாந்த சைவம்‌. 


முப்பத்தாறு தத்துவங்கள்‌ யாவை? அவை எப்படி 
உண்டாயின *₹ அவை எப்படிப்பட்டவை ? அவை ஈமக்கு எப்படி 
எந்த வகையில்‌ பயன்படுகின்றன * - இவற்றை . விளக்குவது 
தத்‌ துவ விளக்கம்‌, 


இத்தத்துவ விளக்கத்தைப்‌ பெரிதும்‌ வாய்பாடு போலப்‌ பெயர்‌ 
அளவில்‌ தருவன தத்துவக்‌ கட்டளை நூல்கள்‌. தமிழில்‌ கட்டளை 
நூல்கள்‌ பல. எல்லாம்‌ சொல்வது செய்‌தியளவில்‌ ஒன்றே. இக்‌ 
கட்டளை நூல்கள்‌ தத்துவங்கள்‌ எத்தனை * யாவை? என்பன 
போன்ற அடிப்படை அறிவை உண்டாக்கும்‌. 


மெய்கண்ட நூல்கள்‌ பதினான்‌கல்‌ ஒன்று உண்மை விளக்கம்‌. 
அது மெய்கண்ட. தேவரின்‌ மாணாக்கருள்‌ ஒருவராகிய மன வாசகம்‌ 
கடந்தாரால்‌ அருளப்பட்டது. பின்னர்‌ வந்த கட்டளை நூல்களின்‌ 
பாங்கினை இந்த நூலிலும்‌ காணலாம்‌. ஆனாலும்‌ அவற்றைவிட இந்த 
நூல்‌ விளக்கம்‌ உடையது. சைவ த்தாந்தத்தை முறையாகக்‌ கற்க 
முயல்வார்‌ உண்மை விளக்க நூலை முதலாவது கற்பது இன்றும்‌ 
வழக்கில்‌ இருந்துவருவது. இந்நூல்தரும்‌ தத்துவ விளக்கத்தை 
மேலும்‌ சில விளக்கங்களோடும்‌' உதவுவன , ஏவஞான இத்‌இயார்‌. 
சிவப்பிரகாசம்‌ போன்ற நூல்கள்‌. 


பவுட்கரம்‌ முதலான சைவ ஆகமங்களில்‌ தத்‌. துவங்கள்பற்‌ றிய 
விரிவான விளக்கத்தைக்‌ காணலாம்‌ என்பது மாபாடியம்‌ அருளிய- 
மாதவச்‌ சிவஞான யோகிகள்‌ போன்றார்‌ திருவாக்கால்‌ அறி௫இன்றோம்‌, 
ஆகமங்கள்‌ வடமொழியில்‌ இருப்பதால்‌ தமிழொன்றே அறிவார்‌ 
அவற்றைக்‌ கற்றறிய வாய்ப்பில்லை. ஆதலால்‌ வடமொழி ௮ றியாதாரும்‌ 
இத்தத்துவ விளக்கத்தைப்‌ பெறவேண்டும்‌ என்று இரங்கயது 
முனிவரது திருவுள்ளம்‌. ப 


சிவஞான போதத்திற்கு அகலவுரை செய்யும்‌ வாய்ப்பு 
அவர்க்குக்‌ கிடைத்தது. அங்கு இரண்டாம்‌ சூத்திரப்‌ பகுத 
மாயையைப்‌ பற்றி உணர்த்தும்‌ இடமாக அமைந்தது. மீளப்‌ 
படைத்தல்‌ பற்றிப்‌ பேசும்‌ இடம்‌ அது. அப்போது 'உலகப்‌ 


படைப்புப்‌ பற்றி விளக்‌கத்தானே ஆதல்‌ வேண்டும்‌. 'இது தத்துவ 
விளக்கம்‌ தரப்‌ பெரியதோர்‌ வாய்ப்பாயிற்று, ப 


படைப்பு மாயையிலிருந்து ஆவது. அது மாயையின்‌ ஆக்கம்‌. 
மாயையின்‌ ஆக்கம்‌ இரண்டு, மூன்று வயைாகக்‌ காணப்படுவது. 
அதற்குக்‌ காரணம்‌ முதற்‌ பொருளாகிய மாயையிலேயே இருக்கறது. 
ஆதலால்‌ மாயை ஒன்றே டென்றாலும்‌ ஆக்க வேறுபாடு கருதி 
அதுவும்‌ இரண்டு, மூன்று வகையாக அறியப்பட்ட து. 


. ஆக்கத்தைச்‌ சொல்லும்போது முதலையும்‌ சொல்லியாக 
வண்டும்‌. அந்த முறையில்‌ முனிவர்‌ பெருமான்‌ மாயையின்‌ 
வகையும்‌ அவ்வகையில்‌ உண்டான ஆக்கம்‌ பற்றியும்‌ மிகவும்‌ 
விளக்கமாக அருளிச்‌ செய்தார்‌, அவர்‌ தந்துள்ள விளக்கம்‌ பற்றி 
விரித்துரைப்பின்‌ அஃது ஒரு நூலாடூவிடும்‌. அதற்கு இது இடம்‌ 
அன்று, ஆனாலும்‌ ஒன்று குறிப்பிட்டாக வேண்டும்‌. 1 


உலகத்தையும்‌ உலகத்துப்‌ பொருள்களையும்‌ பல்வேறு கோணங்‌ 
களில்‌ ஆராய்ந்து காண்பன இக்கால அறிவியல்கள்‌, ஆகலால்‌ 
அறிவியல்கள்‌ பல ஆயின. இங்கு உலகம்‌ பற்றிய ஆராய்ச்சியே 
படைப்புப்பற்றிய விளக்கம்‌, ஆதலால்‌ இங்கும்‌ அறிவியல்‌ நோக்குப்‌ 
பலவும்‌ அமைந்தே கிடக்கும்‌. 


பூத இயல்‌, வேதியியல்‌, உளவியல்‌, வானியல்‌ - இப்படிப்‌ பல 
அறிவியல்‌ நுட்பங்களை ஒருங்கே கொண்டது ஈவஞர்னபோதம்‌ 
இரண்டாம்‌ சூத்திர விரிவுரைப்‌ பகுதி, மாபாடியத்தில்‌ பெரிதும்‌ இடம்‌ 
கொண்டது இப்பகுதி, 


மேலை நாட்டில்‌ வளர்ந்துவந்துள்ள அறிவியல்களில்‌ மூன்று 
டேரண்ட அறிவியல்‌ (00810010ஜு) அறிவறிவியல்‌ (றர்க$க1ம௦1027 ) 
உளவியல்‌ ௦௦௦7) என்பன. அந்த அறிவியல்களைக்‌ கண்டார்‌ 
கண்டனவம்‌ இன்னும்‌ காணவேண்டியனவுமான அறிவியல்‌ 
நுட்பங்களை ஒருங்கே கொண்டு விளங்குவது முனிவர்‌ பெருமானின்‌ 
இப்பேருரைப்‌ பகுதி என்ற உண்மையை இரண்டும்‌ அறிவார்‌ 
அறிவார்‌. இவைபோன்ற பிற பலவும்‌ இங்கு உண்டு. 


இத்துணைச்‌ சிறப்ப வாய்ந்த தத்துவ விளக்கப்‌ பகுஇயாய்‌ 
அமைந்த இரண்டாம்‌ சூத்திரப்‌ பேருரைப்‌ பகுதியினை முதலில்‌ 
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தமிழுலகு ஈன்‌க அறியவேண்டும்‌. ஆனால்‌ முனிவர்தம்‌ முழுவுரையை 
அப்படியே தளராது கற்பார்‌ எத்தனையர்‌! ஆனாலும்‌ அவரை 
எங்ஙனமும்‌ அறியவைக்கவேண்டும்‌. அதற்கு ஒரு வழி : - 


விரிவாக ஆராய்ந்துரைக்கும்‌ பகுதிகளில்‌ முதன்மையாகத்‌ 
தெரிந்துகொள்ள வேண்டியவற்றை மட்டும்‌ திரட்டித்‌ தொகுத்துக்‌ 
கொடுக்கலாம்‌. இதனைத்‌ தெரிந்து கொண்டபின்‌ முழுவுரை கற்க 
ஊக்கம்‌ உண்டாகும்‌. எளிதும்‌ ஆகும்‌. 


இருவாவடுதுறை ஆனம்‌ 29-ஆவது குரு மகாசக்நீதானம்‌ 
அவர்களின்‌ அருள்மிகுக்த இருவுள்ளத்‌தன்‌ இங்கனம்‌ மலர்ந்ததோர்‌ 
குறிப்பின்‌ அருளாணை பிறந்தது. அத்‌இருவாணையைச்‌ சென்னிமேற்‌ 
கொண்டமையால்‌ குருவருளே துணையாகத்‌ தொகுத்துத்‌ தரப்பட்டது 
இக்தூல்‌. 


இந்நூல்‌ இரு பகுதிகளாக அமைந்துள்ளது, மூதலாவது 
விளங்குவது மாதவச்‌ சவஞான யோஇகளின்‌ இருவாக்கன்‌ தொகுப்பு. 
குரு மகாசந்நீதானம்‌ அவர்கள்‌ மேலும்‌ ஆணையிட்டருளியபடியே 
பிற்பகுதி முனிவர்‌ பெருமான்‌ அருளிய வீளக்கத்தை 'அடியேனால்‌ 
இயன்‌ றமட்டும்‌ எளிமையாக்‌இத்தரப்பட்ட பகுத. தொடக்கத்தில்‌ 
பிற்பகுதியைப்‌ படித்துவிட்டு முனிவர்‌ பெருமான்‌ உரைப்பகுதியைக்‌ 
கற்க முற்படின்‌ இலர்க்கு அஃது உதவியாதலுங்‌ கூடும்‌ என்ற 
எண்ணத்‌இன்‌ விளைவே பீற்பகுதி. இந்நூலில்‌ எளியேன்‌ அறிவுச்‌ 
சோர்வினால்‌ ஆன குறைகள்‌ இருப்பின்‌ அறிலின்‌ ௩ல்லார்‌ அறிலித்‌ 
துதவின்‌ மேல்வரும்‌ பதிப்பில்‌ செம்மை செய்வேன்‌. 


இரு மாதவச்‌ சிவஞான சுவாமிகளின்‌ ஈறப்பு வழிபாடு இரு 
ஆவடுதுறை அஆ$னத்தின்‌ சார்பில்‌ 8ர்‌ வளர்‌ $£ர்‌ குரு மகா 
சந்நிதானம்‌ அவர்களின்‌ இருவுள்ளப்‌ பாங்கன்‌ வண்ணம்‌ ஆண்டு 
தோறும்‌ ஈறப்பாக நடந்து வருவதும்‌, ' அதுவும்‌ முனிவர்‌ 
பெருமானுக்குத்‌ தொடர்புடைய  விக்கிரமூங்கபுரம்‌, இருவா 
வடுதுறை, காஞ்டபுரம்‌ ஆகிய மூன்று இடங்களிலும்‌ சிறப்பாக 
விழாச்‌ செய்து முனிவரின்‌ அறிவு விளங்கும்‌ நூல்களை அன்றைய 
திறப்பு விழா மலராக வெளியிட்டுச்‌ சைவத்‌ தமிழுலற்கு வழங்க 
வருவதும்‌ உலகம்ஈன்கறியும்‌. அந்த முறையில்‌ இவ்வாண்டு 
வழிபாட்டுச்‌ சிறப்பு மலராக மாறையும்‌ மாயா .காரியங்களும்‌: தத்து 
விளக்கம்‌ என்னும்‌ இந்‌. நூல்‌ மலர்ந்து வெளிவருகிறது. ௧௫ 
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சித்தாந்த அறிவுக்குத்‌ இர வுகோல்‌ போன்ற இந்த நூற்பணியை 
முறையாக உணர்வு பெருகுக என்று அடியேற்கு அருளிய 
இருக்கயிலாய பரம்பரைத்‌ :இருஆவடுதுழறை ஆதீனத்து 28-ஆவது 
குரு மகாசக்நிதானமாக வீற்றிருந்து உலக அறிவும்‌ உயர்‌ அறிவும்‌ 
அவரவர்‌ நிலைக்கு ஏற்ப அருளிவரும்‌ சீர்வளர்சீர்‌ சிவப்பிரகாச பண்டாரச்‌ 
சந்நிதி அவர்களின்‌ பொன்னார்‌ திருவடி மலர்களைப்‌ புந்தியில்‌ 
வைத்துப்‌ போற்றி மகிழ்வேன்‌. 


அடியேன்‌ , 
ஆகி. முருகவேள்‌ 


ஆதீனப்‌ புலவர்‌ 














௨ 
சிவமயம்‌ 


அருள்திரு மாதவச்‌ சிவஞான யோகிகள்‌ 
வரலாறு 


உட்டு டம 


செந்தமிழ்‌ நாட்டில்‌ தண்தமிழ்ப்‌ பொதியில்‌ சாரலில்‌ விளங்குவது 
லிச்‌ரபங்க புரப்‌: என்னுப்‌ சருநசரம்‌. அங்குச்‌ ”உரநெறி இளைக்கும்‌ 
சைவ வேளாளர்‌ குடியில்‌ சைலம்‌ தழைக்கவும்‌ சமிழ்‌ சிறக்கவும்‌ 
ஆனந்தக்‌ கூத்தர்க்சும்‌ பயிலம்மையாரிச்கும்‌ அருமை மகலாகத்‌ 
தோன்‌ நினார்‌ மாகவச்‌ வஞான சுவாமிகள்‌, அவர்க்குப்‌ பெற்றோர்‌ 
இட்ட பெயர்‌ முக்களாலிங்கர்‌ என்பது. 


முக்களாலிங்கர்க்கு பள்ளியிற்‌ சென்று ' கல்வி பயின்‌ றுவரும்‌ 
சாலம்‌. ஒருநாள்‌ வீடு இருப்பும்‌ ௨ழி. கல்லாடை புனைந்த முனிவர்‌ 
சிஉரைக்‌ கண்டார்‌. அஉர்சள்‌ தீருக்கயிலாய டரம்டஎரத்‌ இரு ஆவடு 
துறை ஆூனத்து முனிபுங்கவர்கள்‌, யாத்திரைப்‌ பொருட்டு 
வந்தவர்கள்‌. 


முக்களாலிங்கர்க்கு முன்னைத்‌ தவப்பயன்‌ கை. கூடும்‌ காலம்‌ 
வந்தது. முனிவர்‌ பெருமக்களை வணங்கி நின்றார்‌ தம்‌ இல்லத்து 
வந்து இருவமுது செய்தருள வேண்டினார்‌. குழந்தை அன்‌. அடியவர்‌ 
மனத்தைக்‌ குழைலித்து. இசைக்தனர்‌. இல்லம்‌ சென்‌ றனர்‌. 


அருமைத்‌ தாயாரிடம்‌ அடியவர்‌ வரவு கூறினார்‌ முக்களாலிங்கர்‌, 
அம்மையாரும்‌ அகம்‌ கனிந்து அஉரை வரவேற்று உபசரித்தார்‌. 
திருவமுது டடைத்து உண்டும௫ஏழச்‌ செய்தார்‌. அம்மை அமூதனித்த 
அருூமையைச்‌ இறப்பித்து வெண்பா ஒன்று பாடினார்‌ பிள்ளை 
முக்களாலிங்கர்‌. 


வீடு அடைந்த தந்தையார்‌ இல்லத்து ரிசழ்ந்த இனிய செய்தியை 
அறிந்து பெரிதும்‌ மஇூழ்ந்தார்‌. முனிவர்‌ தங்கியிருந்த தருமடத்திற்குத்‌ 
இருமகனாரோடு சென்றார்‌. அடியவரைப்‌ பணிந்தார்‌. 

அவ்‌ அடியாரோடும்‌ தாமும்‌ செல்ல விரும்பினார்‌, தந்தைக்குக்‌ 
கூறினார்‌. ஏிறுவராயினும்‌ பக்குவம்‌ முதிர்ந்த பாங்கினை வுணர்ந்த: 
தந்தையும்‌ மகனார்‌ கருத்துக்கு இசைந்தார்‌. 


41% 


ஆூனத்து அடியவரோடும்‌ உடனாகச்‌ சென்ற முக்களாலிங்கர்‌ 
அப்போது சு8ந்தரத்தில்‌ ஆத$னத்தச்‌ ஈன்னட்டட்ட த்தல்‌ இருந்த ப்ன்‌ 
மேலப்ப கே௫கர்‌ அருளைப்‌ பெற்றார்‌. சைவத்துறவும்‌ ஐக்கையும்‌ 
பெற்றார்‌. தமிழிலும்‌ வடமொழியிலும்‌ சான்ற புலமை அடைந்தார்‌, 
தே௫கரிடத்தல்‌ மொழியறிவு மட்டும்‌ அன்‌ நிச்‌ சித்தாந்த அறிவையும்‌ 
எறப்பாசப்‌ பெற்றார்‌ அன்று முதல்‌ முக்களாலிங்கர்‌ சிவஞான” 
யோகியானார்‌. 


ப... வஞான யோ௫கள்‌ சஏவஞான வள்ளலானார்‌. மெய்கண்டார்‌ 
- அருளிய தமிழ்ச்‌ ”௨ஞான போசத்தன்‌ உண்மைப்‌ பொருளை 
உலகறியச்‌ செய்த பெருமை அன்னார்க்கே உரியதாகும்‌. வடமொழி 
ய்ல்‌ இருந்த. பாடியங்களுக்கும்‌ மேலாகத்‌ தமிழில்‌ சி௨ஞான போத 
மாபாடி யத்தைச்‌ செய்தருளினார்‌. அத்துடன்‌ ச௨.ஞான போதத்திற்குச்‌ 
சிற்றலர ஒன்றம்‌ செய்துதவினார்‌. 


சிவஞான முனிவரின்‌ கல்லிச்‌ இறப்பும்‌, பன்னூல்‌ அறிவும்‌; 
இலக்கண அறிவும்‌ இலக்கிய ஆக்கமும்‌, செய்யுட்‌ புலமையும்‌ 
சத்தாந்த நுட்டமும்‌ வாதத்திறனும்‌ மயக்கம்‌ இன்மையும்‌, இன்னும்‌ 
இவை போன்ற மாண்புகளை இன்றும்‌ நின்று காட்டுவன அவரால்‌ 
இயற்றப்பட்ட அரும்பெரும்‌ தமிழ்‌ நூல்கள்‌. 


அவர்‌ அருளிச்‌ செய்த நூல்களாகத்தொல்காப்பியச்‌ சூத்தீர வீருத்தி 
காஞ்சிப்‌ புராணம்‌, அமுதாம்பிகை பிள்ளைத்‌ தமிழ்‌, சோமேசர்‌ முது 
மோழி வெண்பா. பஇற்றுப்பத்தந்தாதி ல, சவஞான மாபாடியம்‌, 
சிவஞான போதச்‌ இற்றுரை, இத்தாந்த மரபு கண்டன -கண்டனம்‌ 
முதலாக முப்பது நூல்கள்‌ கமக்குக்‌ இடைத்துள்ளன 


சுசீந்திரத்தில்‌ துறவு பூண்ட. முனிவர்‌ பெருமான்‌ இருவாவடு 
துறைக்‌ த எழுந்தருளினார்‌, அங்குக்‌ குரு முதல்வர்‌ அருள்‌ இரு நமச்‌ 
சிவாயர்‌ அடியராயினார்‌. சிலகாலம்‌ அங்கு வ$ூந்‌இருந்து பின்னர்க்‌ 
காஞ்சியை அடைந்தார்‌. அத்‌இருத்தலத்தில்‌ இருந்த காலத்தேயே அவர்‌ 
நூல்களில்‌ பல மலர்ந்தன. ௮ 


சிங்கையில்‌ தோன்‌ றீ துறைசையைச்‌ சார்ந்து காஞ்சியில்‌ கனிந்த 
முனிவர்‌ பெருமான்‌ இரு கச்சியப்ப முனிவர்‌, தொட்டிக்கலை 
சுப்பிரமணிய முனிவர்‌ முதலான பன்னிரு மாணாக்கர்க்கு ஆ௫ிரியரா 
யிருந்து தமிழுக்கும்‌ சைவத்திற்கும்‌ நிலைத்த புகழுக்குரிய நூல்கள்‌ 
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பல வழங்கி இறுதியில்‌ தரு ஆவடுதுறையை அடைந்தார்‌. அங்கு 
விசுவாவசு ஆண்டு இத்திரைத்‌ தங்கள்‌ எட்டாம்‌ நாள்‌ (சகாத்தம்‌ 1708) 
ஞாயிற்றுக்கிழமை ஆயிலிய நன்னாளில்‌ எங்கும்‌ நிறை பர்ம்‌ 
பொருளாகிய ஏவத்தொடும்‌ கூடிச்‌ சிவானந்தப்‌ பெருவாழ்வு எய்‌இனார்‌. 


மாதவச்‌ இவஞான சுலாமிகள்‌ வெப்பேநடைந்த இருவாவடு 
துறையிலும்‌ பிறப்பிடமாகிய விக்கிரம இங்கபுரத்திலும்‌ நீண்டநாள்‌ 
தங்க நிலையான நூல்பல செய்த இருக்‌ காஞ்சிமா ஈகரிலும்‌ அவர்க்‌ 
கெனத்‌ திருக்கோயில்கள்‌ விளங்கி நிற்கின்‌ றன. காஞ்சியில்‌ அன்னார்‌ 
தங்கியிருந்த திருமடம்‌ இடைக்காலத்தே பொலிவிழந்த நிலை கண்ட 
இருவாவடுதறை ஆதீனத்து 22௨ ஆவது குரு மகாசந்நிதானம்‌ 
ர்‌ வளர்‌ €ர்‌ வட் பிரகாச பண்டாரச்‌ சந்நிதி அவர்களின்‌ அருளால்‌ 
இன்று கருவறையும்‌ அதன்‌ முன்மண்டபமும்‌ அழகுற அமைக்கப்‌ 
பட்டும்‌ இருமடத்து வருவார்‌ தங்கியிருத்தறத்கென வசஇூயோடும்‌ 
புதிய கட்டிடம்‌ எழுப்பப்பட்டும்‌ ருடன்‌ விளக்க முறுடறது. 


குரு மகா சந்நிதானம்‌ அவர்கள்‌ அங்குச்‌ சிவஞான சுவாமிகள்‌ 


பெயரால்‌ நூலகம்‌ ஒன்று அமைக்கவும்‌ திருவுள்ளம்‌ கொண்டுள்‌ 
ளார்கள்‌ என்பதும்‌ சைவத்‌ தமிழுலகம்‌ மூழ்தற்‌ குரியதாகும்‌. 


மஜத 














உள்ணாணறு 


சசுசககசகுகளளள்‌ 
பொருள்‌ மூலதூல்‌ விளக்கவுரை 
்‌ பக்கம்‌ பக்கம்‌ 
மரயையின்‌ வகை | ] 
1. சுத்தமாயை | 66 
நால்வகை வாக்கு 2 66 
ஐவகை வாக்ரு 2 67 
௮. சுத்த மாயா காரியம்‌ 3 68 
1, சிவம்‌ 8 68 
2. சத்தி க்‌ 70 
8. சதாசிவம்‌ 8 71. 
க்‌, ஈசுரம்‌ 6 71 
5. சுத்தவித்தை ர ₹1 
பஞ்ச கலைகள்‌ 9 72 
2. அசத்த மாயை 19 ச 
ஆ. அசத்த மாயா காரியம்‌ 1( 75 
7, காலம்‌ 11 75 
2. தியதி 17 81 
8. கலை 19 84 
4. வித்தை 20 86 
8. அராகம்‌ 29 90 
6, புருடன்‌ 28 98 
பஞ்சக்‌ கிலேசம்‌ 28 98 


£. மூலப்‌ பகுதி 93 198 
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இ. பிரகிருதி மாயா காரியம்‌ 

1. குணம்‌ 

2, புத்தி - (குணங்கள்‌) 
ஆங்காரம்‌ 
மனம்‌ 
ஞானேந்திரியம்‌ 
கன்மேந்திரியம்‌ 
தன்மாத்திரை 
பூதம்‌ 


மே 4 டே உ ௫ 


தத்துவங்களின்‌ வகை 
நால்வகைக்‌ கருவி 
பொது 
- சிறப்பு 
பொதுச்சிறப்பு 
தத்துவ விளக்கப்‌ படம்‌ 


(2 


99 
39 
க்க 
49 
47 
40 
90 
94 
96 


60 


:60. 


60 
61 


61 
62 


108 
105 
105 
114 
119 
121 


124 
126, 


132 
| 36 
196 
187 
187 
188 


சிவமயம்‌ 
திருச்சிற்றம்பலம்‌ 
சிவஞான போத மாபாடியத்துள்‌ 
தீரு மாதவச்‌ சிவளுானா (யோகிகள்‌ தரும்‌ 


தத்துவ விளக்கம்‌ 


ரமறாணமாயபினா ஸவாணக 


இருவகை மாயை : 
ண்‌ பிரபஞ்சத்திற்கு முதற்காரணமாய்‌, நித்தமாய்ச்‌, சடமாய்‌, முதல்‌ 
வனுக்குப்‌ பரிக்கரக சத்தியாய்‌, முூதல்வனின்‌ வியாப்பியமாய்‌, மெய்ப்‌ 
பொருளாய்‌, அருவாய்‌ உள்ளது எனப்‌ போந்த மாயை - சுத்த மாயை, 
அசுத்த மாயை என்று இருவகைப்படும்‌. 

சுத்த மாயை, மாமாயை, குடிலை, குண்டலி, விந்து - என்பன 
ஒருபொருட்‌ கிளவி, 


அசுத்த மாயை; அதோ மாயை, மாயை, மோனி: என்பன 
ஒரு பொருட்‌ கிளவி, 


இவற்றுள்‌; சுத்தப்‌ பிரபஞ்சத்திற்கு முதற்காரணம்‌ சுத்த மாயை. 
௮சுத்தப்‌ பிரபஞ்சத்துற்கு முதற்காரணம்‌ அசுத்த மாயை. 


1. ௬௭ யாணயபா 


சுத்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ - சவ தத்துவம்‌ முதலாயின. அசத்தப்‌ பிர 
பஞ்சம்‌ - கலை முதலாயின. 


2 
௫ * * க்‌ ௬ 


வைபேயர்‌) சாஇ முதலிய சலிகற்ப உணர்வு எழுத்தான்‌ ஆகிய 
சொல்லான்‌ அன்றிப்‌ பெறப்படாது. . அவ்‌ எழுத்தோசைக்குக்‌ 
காரணம்‌ .. சுத்த மாயை. 

* 4 ட ச ஆ 


நாலஃ்வன௯ வாக்கு ப 


இவ்‌ எழுத்தோசை - சூக்குமை, பைசந்து, மத்திமை, வைகரி ஃ 
என நான்கு வகைப்பட்டு; ஒன்றற்கு ஒன்‌ று காரணமாய்ச்‌, சவிகற்ப 
உணர்விற்கு ஏதுவாய்ப்‌, படம்‌ குடில்‌ ஆனாற்போலச்‌ சுத்த மாயை 
யின்‌ விருத்தியாய்ச்‌, சாந்தியததை முதலிய பஞ்ச கலைகளைப்‌ பற்றிச்‌, 
சவச.த்துவம்‌ முதலிய சுத்த தத்துவங்‌ஈளின்‌ ஐவகைப்பட்டு நிற்கும்‌. 
ஐவகை : 

வைகரி - தன்‌ செவிக்குக்‌ கேட்கும்‌ சூக்கும வைகரியும்‌, பிறர்‌ 
செவிக்குக்‌ கேட்கும்‌ தூல வைகரியும்‌ என்று இருவகைப்படும்‌. 
ஆகலின்‌ , ஐவகை ஆமாறு கண்டுகொள்க. 

வைகரியை ஒன்றாக வைத்து எண்ணிச்‌, சூக்குமை வாக்குச்‌ - 
சூக்குமை, அஇசூக்குமை என்று இருவகைப்பட்டு, ஐந்து ஆம்‌ 
என்‌ பாரும்‌ உளர்‌. 


இ * த * ௬ 


வாக்கு - மூன்று நிலை : 

எழுத்தோசை ஆய வாக்கு ஒன்‌ றுதானே-௨பாதி இன்‌ மையின்‌ - 
சுத்த மாயா காரியங்களின்‌ சூக்குமம்‌ ஆயும்‌, இசையோசை முதலிய 
உபாதிவயத்தான்‌ - அசுத்த மாயா காரியங்களின்‌ தூலம்‌ ஆயும்‌, 
பிரகிருதி மாயா காரியங்களின்‌ அஇதூலம்‌ ஆயும்‌ நிற்றலின்‌ - அவ்‌ 
உபாதிவயத்தானே ஈநம்மனோர்க்குப்‌ புலப்படும்‌. 

* ச * ௬ க 

சுத்த மாயை - இருவகை உருவம்‌ : 


சுத்த மாயை ஒன்‌ றுதானே - சத்த ரூபமும்‌, அத்த ரூபமும்‌ ஆகிய 
இரண்டு தன்மையை உடைத்தாய்‌, அவ்‌ இரண்டிற்கும்‌ முதற்காரணம்‌ 
எனக்‌ கொள்ளப்படும்‌. 


(ஆ) ௬௬௬ மாயா கரியாய்‌. 


இருவகை : 
சுத்த மாயையின்‌ காரியம்‌ - சத்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌, அத்தப்‌ பீர 


பஞ்சம்‌ என்று இருவகைப்படும்‌, ....சத்தப்‌ ப்ரபஞ்சத்தின்‌ இயல்பு 
மேலே தொகுத்துக்‌ கூறினாம்‌. 


இ.ருவகை ஆத்த்ப்‌ பிரபஞ்சம்‌ : 


அத்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌ - சுந்த தத்துவமும்‌ கலையும்‌ என்று 
இருவகைத்து. 


சத்த தத்துவம்‌ - ஐவகை 2 

அவற்றுள்‌, சுத்த தத்துவம்‌ - வம்‌, சத்தி, . சதாசிவம்‌, ஈசுரம்‌, 
சுத்தவித்தை என்று ஐந்து வகைப்படும்‌. இவை தோன்றுமாறு 
மூறையே கூறுதும்‌. 


ர்‌. சிவா ச௲்தூவாப்‌ 


மீண்டும்‌ உண்டாக ; 

சுத்த மாயை, மகாசங்கார காலத்துத்‌ தனது காரியங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
ஒடுங்கக்‌ காரணமாத்திரையாய்‌ நின்றவழி, முதல்வனும்‌ தனது 
சத்திவியாபாரங்களை ஒழித்துப்‌, பகுப்பு இன்‌ றித்‌ தானேயாய்‌ நிற்பன்‌ 
அன்றே. அத்தன்மையன்‌ ஆய முதல்வன்‌, அத்தன்மைத்து ஆகிய 
சுத்த மாயை மீளக்‌ காரியப்படுதற்கு யோக்கியம்‌ ஆம்படி, தன்னின்‌ 
நின்றும்‌ வெளிப்பட்ட ஞான சத்தி மாத்தரையானே அதனை நோக்கி 
நிற்பன்‌. 

அங்ஙனம்‌ நோக்கி நின்றவழிச்‌ - சுத்த மாயையில்‌ கலக்குண்ட, 
பாகம்‌ - 


சிவ தத்துவத்தின்‌ பெயர்கள்‌ 2 


ஞானம்‌ மாத்திரையாய்‌ நின்ற சிவனால்‌ அஇட்டிக்கப்படுதலின்‌ 
சிவதத்துவம்‌ என்றும்‌, 
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லயித்த மாத்‌இரையாய்‌ நிற்றலின்‌ இலய தத்துவம்‌ என்றும்‌, 

வடிவம்‌ இன்மையின்‌ நிட்கள தத்துவம்‌ என்றும்‌, 

காரியப்படுதற்கு யோக்கியம்‌ ஆகலின்‌ சத்ிமான்‌ என்றும்‌, 

நால்வகை வாக்குக்களில்‌ சூக்குமை வாக்கு ஆகிய நாதத்இற்குப்‌ 
பற்றுக்‌ கோடு ஆகலின்‌ காத தத்துவம்‌ என்றும்‌ -- பெயர்‌ பெற்று 
நிற்கும்‌. 

அதனை ..ஈட்டிக்கும்‌ முதல்வனும்‌ ' “இங்‌ ஐவகைப்‌ பெயரும்‌ 
உற்றுநிற்பன்‌, 


இடம்‌ ஆவது : 

சுத்த மாயையின்‌ முந்திய விருத்தி ஆகிய இச்‌ ஏவ தத்துவம்‌ - 
முதல்வனது ஞான சத்திக்கும்‌, அதன்‌ பேதம்‌ ஆய இந்‌திகை 
முதலிய பத்துக்‌ கலைகட்கும்‌, காமிகம்‌ முதலிய பேதம்‌ தோன்றுது, 
சூக்குமை வாக்கு ரூபமாய்‌ நிற்கும்‌ 8வா௩மத்திற்கும்‌, இவ தத்துவ 
புவனத்தை விரும்பிச்‌, சவ தக்கை பெற்று, நாத மூர்த்தயை 
வழிபட்டு, அதிகார மல வாசனையும்‌ நீங்கி, முத்தராய்ச்‌, சூக்கும லய 
வாசனை மாத்ரம்‌ உடைய ஆன்‌ மாக்களுக்கும்‌, ஆண்டு உள்ள 
புவன போகங்கட்கும்‌ இடம்‌ ஆம்‌ என்று உணர்க, 


௮. சுஞ்தி ௬ த்தூவாம்‌ 


ஆகும்‌ ஆறு : | 

இனி, அங்கனம்‌ ஞானசத்தியால்‌ கலக்குஷ்ட பாகத்தில்‌, ஒவ 
தத்துவம்‌ என விருத்திப்பட்டுக்‌, காரியப்படுதற்கு யோக்கியம்‌ ஆய்‌ 
நின்ற சுத்த மாயை காரியப்படுமாறு, சூக்கும லய அவத்தையின்‌ 
நின்ற முதல்வனது கரியர்‌ சத்தி வெளிப்பட்டுப்‌, பொதுமையின்‌ 
சங்கற்பித்தஉழிச்‌ - சுத்த மாயை காரியப்படுவதாய்‌ நின்ற இரண்டாம்‌ 
விருத்தி - 
பெயர்கள்‌ : 

சத்தி என்று ஓதப்படும்‌ சிவனால்‌ அஇட்டிக்கப்படுதலின்‌ என 
தத்துவம்‌ என்‌ றும்‌, 

சிவ தத்துவத்திள்‌ இயல்பை நோக்கத்‌ தூலம்‌ ஆகலின்‌ தூல லய 
தத்துவம்‌ என்றும்‌, 


க 


தூல நிட்கள தத்துவம்‌ என்றும்‌, 

பைசந்தி என்னும்‌ வாக்கிற்குப்‌ பற்றுக்கோடு ஆகலின்‌ விந்து 
தத்துவம்‌ என்றும்‌ -- பெயர்‌ பெற்று நிற்கும்‌. 

அதனை அட்டிக்கும்‌ முதல்வனும்‌ அப்‌ பெயர்‌ பெற்று நிற்பன்‌. 


இடம்‌ ஆவது : 

இது, முதல்வனது ரியா சத்இுக்கும்‌, அதன்‌ பேதம்‌ ஆகிய 
நிவிர்த்தி முதலிய பஞ்ச கலைகட்கும்‌, பைசக்து ரூபமாய்‌ நிற்கும்‌ வாக 
மங்கட்கும்‌, விந்து தத்துவ புவனத்தை விரும்பித்‌, தக்கை உற்று, 
விந்து பூர்த்தியை வழிபட்டு, மலபந்தம்‌ நீங்கித்‌, தூல லய வாசனை 
மாத்திரம்‌ உடைய முத்தர்க்கும்‌, அவர்க்கு உரிய புவன போகங்‌ 
கட்கும்‌ இடம்‌ ஆம்‌ என்று உணர்க. 


வ்‌. சதாசிவ ௬க்குூவாம்‌ 


ஆகும்‌ ஆறு : 

இனி, அங்ஙனம்‌ காரியப்படுவதாய்ச்‌, சத்தி தத்துவம்‌ என 
விருத்தப்பட்டு நின்ற சுத்த மாயையைக்‌ காரியப்படுத்துமாறெல்லாம்‌, 
அங்ஙனம்‌ தூல லய அவத்தையின்‌ நின்று பொதுவகையான்‌ சங்கற்‌ 
பீத்த முதல்வன்‌, பின்னர்ப்‌, போக அவத்தையின்‌ நின்று, தனது 
ஞானசத்தியால்‌ இறப்பு வகையான்‌ நோக்கக்‌, கரியா சத்தியான்‌ 
சிறப்புவகையான்‌ சங்கற்பித்தவழிக்‌ - 

காரியங்களைத்‌ தோற்றுலித்தற்கு உன்முகயொய்‌ நின்ற சுத்த 
மாயையின்‌ மூன்றாம்‌ விருத்தி - 
பெயர்கள்‌ : 

சதாசிவம்‌ எனப்‌ பெயர்‌ பெற்ற சிவனால்‌ அஇிட்டிக்கப்‌ படுதலின்‌ 
சதாவ தத்துவம்‌ என்றும்‌, 

உன்முகமாய்‌ நிற்றலின்‌ உத்தியுத்த தத்துவம்‌ என்றும்‌, 

போகம்‌ என்னும்‌ அவத்தை உடைமையின்‌ போக தத்துவம்‌ 
என்றும்‌, 

சதாசிவ மூர்த்து சத்த கலை உண்மையான்‌ : சகளம்‌ ஆதலும்‌, 
மாயா கலை இன்மையான்‌ நிட்களம்‌ ஆதலும்‌ உடைமையானும்‌ 
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பீரவிருத்‌இ, நிவிர்த்‌இ இரண்டற்கும்‌ பொது ஆகலானும்‌ சகள நிட்கள 
தத்துவம்‌ என்றும்‌ - 

தன்னை அஇட்டிக்கும்‌ முதல்வனுக்கு உரிய பெயர்‌ -அனைத்தும்‌ 
பெற்று நீற்கும்‌. 


இடம்‌ ஆவது : 

இது, சதாஇவனுக்கும்‌ சதா மூர்த்திக்கும்‌ முடி முதலிய 
உறுப்புகள்‌ ஆகிய பஞ்ச சத்தஇகட்கும்‌, அவற்றின்‌ பேதம்‌ ஆகிய 
சஏனியாஇ முப்பத்‌ தெட்டுக்‌ கலைகட்கும்‌, ஆரணி சனனி முதலிய 
சத்‌இகட்கும்‌, மத்திமை வாக்கு ரூபமாய்‌ நின்ற சிவாகமத்திற்கும்‌, 
அச்வாகமம்‌ -காமிகம்‌ முதல்‌ வாதுளம்‌ ஈறாக இருபத்தெட்டாய்ப்‌ 
பாகுபடுதற்குக்‌ காரணம்‌ ஆன பீரணவர்‌ முதலியோர்க்கும்‌, சுத்த 
சாமீப்பியம்‌ முதலிய மூத்து பதங்களில்‌ போக வாசனை உடைய 
அணுசதா9வர்‌ முதலியோர்க்கும்‌, அவர்‌ தநு கரண புவன போகங்‌ 
கட்கும்‌ இடம்‌ ஆம்‌ என்று -உணர்க. 


4. ஈசகார சத்துவம்‌ 


ஆரும்‌ ஆறு : 

இனி, உன்முகியாய்‌ நின்ற சுத்த மாயையில்‌, சூக்குமம்‌ ஆய்க்‌ 
காரியம்‌ தோன்றுதற்கு, அங்ஙனம்‌ உத்தியுத்தனாய்‌ நீன்ற முதல்வன்‌, 
அஇகார அவத்தையின்‌ நின்று, இரியா சத்தியை மிக்குச்‌ செலுத்இப்‌ 
பிரவிருத்தி செய்த வழிச்‌ - சூக்குமமாய்க்‌ காரியப்பட்ட சுத்த 
மாயையின்‌ நாலாம்‌ விருத்தி - 


பெயர்கள்‌ : 

ஈசுரனாய்‌ நின்ற சிவனால்‌ அூட்டிக்கப்படுதலின்‌ ஈசுரதத்துவம்‌ 
என்றும்‌, 

சூக்கும அஇகார தத்துவம்‌ என்றும்‌, 

சூக்குமப்‌ பிரலிருத்தி தத்துவம்‌ என்றும்‌; 

சூக்கும சகள தத்துவம்‌ என்றும்‌ - 

தன்னை அ$ட்டிக்கும்‌ முதல்வனுக்கு உரிய பெயர்‌ - அனைத்தும்‌ 
பெற்று நிற்கும்‌. 


இடம்‌ ஆவது : 

இஃது; ஈசுரனுக்கும்‌, சூக்கும வைகரி உருவாய்‌ நின்ற இவாகமங்‌ 
கட்கும்‌, அஇகார மல வாசனை உடையவராய்‌ அசுத்த மாயையைக்‌ 
காரியப்படுத்தும்‌ அந்த தேவர்‌ முதலிய வித்‌இியேசுரர்‌ எண்மர்க்கும்‌,. 
அவரை வழிபட்டு அப்‌ பதத்தைப்‌ பெற்ற உருத்‌ $ரர்க்கும்‌, அவர்‌ தநு 
கரணம்‌ முதலியவற்றிற்கும்‌ இடம்‌ ஆம்‌ என்று உணர்க, 


5. ௬௬ வித்தியா சத்துவம்‌ 


ஆகும்‌ ஆறு : 

இனி, அங்ஙனம்‌ நின்ற சுத்தமாயையின்‌, தூல காரியம்‌ தோன்று 
தற்கு, அம்முதல்வனும்‌ தூல அதிகார அவத்தையின்‌ நின்று, ஞான 
சத்தியை மிக்குச்‌ செலுத்டப்‌ பிரலிருத்கி செய்தவழித்‌ - தூலம்‌ஆய்க்‌ 
காரியப்பட்ட சுத்த மாயையின்‌ ஐந்தாம்‌ விருத்தி - 


பெயர்கள்‌ : 

வித்தைக்கு ஏதுவாகிய ஈசுரனாய்‌ நின்ற சிவனால்‌ அஇட்டிக்கப்‌ 
படுதலின்‌ சுத்த வித்தியா தத்துவம்‌ என்‌ றும்‌, 

தூல ஈசுர தத்துவம்‌ என்றும்‌, 

தூல அதிகார தத்துவம்‌ என்‌ றும்‌, 

தூலப்‌ பிரவிருத்தி தத்துவம்‌ என்றும்‌ 

தூல ௪கள தத்துவம்‌ என்றும்‌ - 

தன்னை அஇட்டிக்கும்‌ முதல்வனுக்கு உரிய பெயர்‌ அனைத்தும்‌ 
பெற்றுஙிற்கும்‌ 


இடம்‌ ஆவது . ப 

இது, தூலமாய்‌ றின்ற ஈசுரனுக்கும்‌, தூல லைகரி ரூபமாய்‌ நின்ற 
சிவாகமம்‌ முதலிய சாத்திரங்கட்கும்‌, ஏழுகோரு மந்தரங்கட்கும்‌, 
நந்து முதலிய கணங்கட்கும்‌, வாமை முதலிய ஒன்பது சத்திகட்கும்‌, 
முத்தி பெற்று மலவாசனை மாத்திரம்‌ உடையவராய்க்‌ €ழ்‌ உள்ள 
உருத்திரன்‌, மால்‌, அயன்‌, இந்திரன்‌ முதலியோரைத்‌ தொழிற்படுத்து 
வோர்‌ ஆ$ூயே உருத்திரன்‌, மால்‌, அயன்‌, இக்தரன்‌ முதலியோர்க்கும்‌ 
அவர்‌ தநு கரணாஇிகட்கும்‌ இடம்‌ ஆம்‌ என்று உணர்க. 


இவை ஐந்தின்‌ இன்றியமையாமை : 

இவை ஐந்தும்‌ - சுத்த மாயையின்‌ விருத்தியாய்த்‌, தம்மை 
அஇட்டிக்கும்‌ முதல்வனுக்கு உரிய பெயர்களை உடையவாய்‌, 
முறையே - பத்தும்‌, ஐந்தும்‌, ஒன்‌ றும்‌, எட்டும்‌, ஒன்பதும்‌ ஆய 
புவனங்களை உடையவாய்‌, முதல்வனுக்கு இலயம்‌, போகம்‌, 
அகாரம்‌ என்னும்‌ அலத்தைக்கு இடம்‌ஆதற்‌ பொருட்டும்‌, சிவ 
ஐக்கையால்‌ பசுத்துவம்‌ நீங்க, வாசனா மலம்‌ மாத்திரம்‌ உடையராய்‌, 
இலயிகள்‌, போ௫கள்‌, அதிகாரிகள்‌ என நிற்கும்‌ ஆன்மாக்கள்‌ - 
வி9த்‌ரமாய்ச்‌, சுத்தமாய்‌, இன்பமயம்‌ ஆகிய போகங்களைத்‌ தாம்தாம்‌ 
இச்த்தவாறே அநு.அலித்தற்பொருட்டும்‌ உளவாயின என்க. 


* * *ு * * 


அசுத்த அத்துவாவிற்‌ போலச்‌, சுத்த அத்துவாவினும்‌ கர்லம்‌ 
முதலிய தத்துவங்கள்‌ அனைத்தும்‌ உள. அவை, சுத்த மாயா காரியம்‌ 
ஆகலின்‌, அசுத்த மாயா காரியம்‌ போல அசுந்தம்‌ ஆதல்‌ இன்றிச்‌ சுத்த 
மாய்‌ உள்ளன ஆகலான்‌, ஆண்டும்‌ போகநுகர்ச்சிக்கு இழுக்கு 


வகைப்பாட்டில்‌ வேறுபாடூ : 


சிவம்‌, சத்து, சதாசிவம்‌; ஈசுரம்‌, சுத்தல்த்தை - என்னும்‌ இவை 
ஐந்தும்‌ - இலயம்‌, போகம்‌; அதிகாரம்‌ என மூன்றாய்‌ அடங்குதல்‌ 
பற்றிச்‌, சுத்த தத்துவம்‌ மூன்று என்றும்‌, 

சிலவற்றின்‌ - இவம்‌, சத்தி, சதாசிலம்‌ மூன்‌ றும்‌ சிவனால்‌ ௮இட்‌ 
டிக்கப்‌ படுதலின்‌, ஒன்றாக வைத்து; ஈசுரமும்‌, சுத்த வித்தையும்‌ 
அநந்த தேவர்‌ முதலியோரான்‌ அஇட்டிக்கப்படுவன என வேறு 
வைத்து எண்ணி, மூன்று என்றும்‌; 

அதில்‌ சிலவற்றின்‌, ஈசுரமும்‌, சுத்த வித்தையும்‌ வன்‌ ஏவல்‌ 
உழி நிற்போரான்‌ அதிட்டிக்கப்பழும்‌ தன்மையான்‌ ஒன்று என 
வைத்து எண்ணி நான்கு என்றும்‌, 

லெவற்றின்‌, சத்தி தத்துவம்‌ சவ தத்துவத்தின்‌ வேறு அன்மை 
யான்‌ ஒன்று என வைத்து எண்ணி, நான்கு என்றும்‌ கூறப்படும்‌. 


வகையான்‌ அங்ஙனம்‌ கூறினும்‌, வீரியான்‌ ஐந்து என்றலே 
அவற்றிற்‌ கெல்லாம்‌ கருத்து ஆகலின்‌, மாறுகோள்‌ இன்மை 
உணர்க. 
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இக்‌ கருத்தே பற்றிச்‌-ல ஆகமங்களில்‌-எவம்‌, சத்தி , சதா9வம்‌' 
என்னும்‌ மூன்று தத்துவமுமே முதல்வனது இலய, போக, அதிகாரங்‌ 
கட்கு முறையே இடம்‌ ஆம்‌ என்றும்‌, ஏனைய- ஈசுரமும்‌, சுத்த 
வித்தையும்‌ - விஞ்ஞானகலர்‌, பீரளயாகலரின்‌ பசுத்துவம்‌ நீங்‌, 
முத்தராய்‌, அதிகார மல வாசனை மாத்திரம்‌ உடைமையான்‌, முதல்வன்‌ 
ஏவல்வழி நின்று ஐந்தொழில்‌ நடாத்துவோர்‌ ஆகிய அ(ந்த தேவர்‌ 
முதலியோர்க்கே இடம்‌ என்றும்‌ கூறும்‌ எனக்‌ கொள்க. 


௯ த்த * ஃ ச* 


டயஸண்சு ௬லகவீர 


இனிப்‌, பஞ்ச கலைகள்‌ ஆமாறு. 


1, நிவிர்த்தி 2 


ஆன்‌ மாக்களைப்‌ பந்தத்‌இன்‌ நின்‌ றும்‌ நிலிர்து செய்யம்‌ சிவசத்தி ல்‌ 
நிவிர்த்தி எனப்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. 


அச்‌ சத்திக்கு இடமாகிய சுத்தமாயையின்‌ விருத்‌இ.பும்‌ நிவிர்தஇ 
எனப்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. மேலும்‌ இவ்வாறே கண்டுகொள்க. 
2. பிரதிட்டை : 


பந்தத்தின்‌ நின்றும்‌ நிவிர்த்தி பெற்ற அன்றக்கள்‌ பிள நோக்காத 
வண்ணம்‌ பிரதிட்டை செய்யும்‌ சிவசத்தி - பிரஇட்டை எனப்‌ பெயர்‌ 
பெறும்‌. 


3. வித்தை: 


அங்ஙனம்‌ நிலைபெற்ற ஆன்மாக்கட்கு- அநுமான ஞானம்‌. ஆகம்‌ 
ஞானம்‌ அன்‌ நி அநுபவ ஞானத்தைப்‌ பயப்பிக்கும்‌ வச தஇ- வித்தை 
எனப்‌ பெயர்பெறும்‌. 


4, சாந்தி: 
அங்ஙனம்‌ அநுபவ ஞானம்‌ பெற்ற ஆன்மாக்க!டகு விருப்பு, 


வேறுப்புச்‌, சங்கற்பம்‌ முதலிய எல்லாத்‌ துன்பங்களு % சர்ந்தமாகச்‌ 
செய்யும்‌ சிவசத்தி - சாந்து எனப்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. 
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5. சாந்துயதீதை : 
அங்ஙனம்‌ சாந்தமாய்‌ நின்றதும்‌ ஒழியச்செய்யும்‌ சிவசத்தி - 
சாந்தியததை எனப்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. 


முதல்வனும்‌ அவ்வாறே ; 

இங்ஙனம்‌, இவசத்தி ஒன்றே; காரிய வேறுபாட்டான்‌, நிவிர்த்தி 
முதலிய பெயர்பெற்று ஐவகைப்பட்டவழி அவற்றிற்கு முதல்வனும்‌, 
நிவிர்த்பஇ, பிரதிட்டாபதி, வித்தயாபஇ, சாந்திபதி, சாந்தியதீதபதி 


எனப்‌ பெயர்பெற்று ஐவகைப்பட்டு நிற்பன்‌. 


கலைகளின்‌ பெயரில்‌ சுத்த மாயா விருத்தியும்‌ : 

அவற்றிற்கு இடம்‌ ஆகிய சுத்த மாயா விருத்தியும்‌ ஐவகைப்‌ 
பட்டுத்‌, தன்னை அஒட்டிக்கும்‌ சத்‌தகளின்‌ பெயர்‌ பெற்று - நிவிர்த்தி, 
பிரதிட்டை, வித்தை, சாந்த, சாந்தியதீதை என நின்று, தத்துவம்‌ 
முதலிய ஐவகை அத்துவாக்களையும்‌ உள்ளடக்கி, அவற்றிற்கு ஆதார 
மாய்‌ நிற்கும்‌. 
வேறு வேறு பஞ்ச கலைகள்‌ : 

இத்‌ தன்மைய ஆய நிவிர்த்து முதலிய பஞ்ச கலைகளும்‌, சத்தி 
தத்‌துவத்‌இன்‌, புவன ரூபம்‌ ஆ௫யே- நிவிர்த்தி முதலிய பஞ்ச கலைகளும்‌ 
வேறு ஆயினும்‌, பெயர்‌ ஒற்றுமை பற்றீ ஒன்றாக வைத்து ஓதுப. 


கலைகளின்‌ தியானப்‌ பயன்‌ ; 


பிருஇவி தத்துவம்‌ முதலியவற்றின்‌ லைகுவோர்‌ பஞ்ச கலைகளைப்‌ 
பஞ்ச பூத ரூபமாக வைத்துத்‌ தியானம்‌ செய்யின்‌, அலை அவ்வப்‌ 
பயன்களைப்‌ பயப்பிக்கும்‌ என்று உணர்க, 

இங்ஙனம்‌, சுத்த மாயையின்‌ இயல்பும்‌ அவற்றின்‌ காரியங்களும்‌ 
ஒருவாற்றான்‌ கூறிப்பேரந்தாம்‌. 


உ. அஆச௬த்த ய௱யைப 


இயல்பு : 
இனி, அசுத்த மாயையாவது - மெய்ப்பொருளாய்‌, நித்தமாய்‌, 
சடமாய்‌, ஒன்றாய்க்‌, கலைமுதல்‌ நிலம்‌ ஈராகிய அசுத்தப்‌ பீரபஞ்சத்‌ 


1॥ 


இற்குக்‌ காரணமாய்‌, அவற்றின்‌ வியாபகமாய்‌, வினைக்குப்‌ பற்றுக்‌ 
கோடாய்‌, ஆணவ மலம்‌ போலச்‌ சிறப்பு வகையான்‌ அன்‌ றிப்‌, பொது 
வகையான்‌ வினையில்‌ கட்டுண்ட ஆன்மாக்களை மயக்குவதாய்‌, 
அருவமாய்‌ நிற்கும்‌ என்பது, மேற்‌ கூறியவாறு பற்றிக்‌ கண்டு 
கொள்க. 
௬ ௬ * ச்‌ * 
மாயை அருவம்‌ : 
காரிய அவத்தையின்‌ உளதாகிய உருவம்‌ - காரணத்தின்‌ 
தோன்றுது சூக்குமமாய்‌ நிற்றல்‌ பற்றியே மாயை அருவம்‌ என்று 
ஓதப்பட்டது .... 
அருவமும்‌ உருவமும்‌ தம்முள்‌ மாறுகோள்‌ அன்மை... 
காரிய அவத்தையின்‌ உருவம்‌ உடையதற்கு அன்றி அருவம்‌ 
“ஏலாது என்பது, ஆகலின்‌ அன்றே, பதி முதலிய பொருளின்‌ 
இயல்பு கூறும்‌ இடத்து அவற்றை அருவம்‌ என்னாததூஉம்‌, 
நிலவும்‌ அரு உரு இன்றி ** (சிவப்‌. 12) 
: அசித்தரு வியாபகம்போல்‌ வியாபகம்‌ அருவம்‌ இன்றாய்‌ ** 


்‌ (சத்தி. சுபக்‌. 210) 
எனவும்‌ கூறியதூஉம்‌ என்‌ ௧. 


ட * ச்‌ * ்‌ 


இவ்‌ அசுத்த மாயையின்‌ காரியங்கள்‌ ஆமாறு கூறுதும்‌. 


(ஆ) அதத யாயா காரியாம்‌ 
லந்து காரியங்கள்‌ : 


அநந்த தேவர்‌ சத்தி கலக்கக்‌ கலக்குண்ட அசுத்த மாயா தத்து 
வத்தின்‌ நின்றும்‌ - முறையே-காலமும்‌, நியஇயும்‌, கலையும்‌, கலையின்‌ 
வித்தையும்‌, வித்தையின்‌ அராகமும்‌ தோன்‌ றும்‌. 


1, காஸ்‌ சூக்தூணாம்‌ 


கலை முதவியவற்றின்‌ பின்‌ காலமும்‌ நியதியும்‌ : 
அவற்றுள்‌ கலை; வித்தை, அராகங்களால்‌-தொழிலும்‌, அறிவும்‌, 
இச்சையும்‌ விளங்கிப்‌, போக நுகர்ச்சக்கண்‌ சென்ற ஆன்மாக்‌ 
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களுக்குக்‌-கணம்‌, இலவம்‌, துடி. என்றல்‌ தொடக்கத்தான்‌ பல்வேறு 
,வகைப்பட்டுப்‌-போக வரையறைப்‌ படுத்துவது-கால தத்துவம்‌. 


ச்‌ ன்‌ ச்‌ ரு ந 


கலை முதலிய மூன்றும்‌-வினைமுதல்‌ ஆகிய ஆன்மாக்களுக்குத்‌-- 
தொழில்‌, அறிவு, இச்சைகளை விளக்கி நேரே உபகரிப்பன.... ஆ கலான்‌ 
ஆன்‌ மாக்களுக்குத்‌ - தொழில்‌, அறிவு, இச்சை நிகழ்ந்தபின்‌ அன்றிக்‌ 
கன்மத்தோடு இயைபு கூடாமையின்‌ - காலம்‌, நியஇகளின்‌ உபகாரம்‌ 
அவற்றின்‌ பின்னர்த்து ஆயிற்று என்க. 


க்‌ ட * ர ந்‌ 


கலைக்கு முன்‌ காலம்‌ : 


. காரிய மாத்திரைக்குக்‌ காலம்‌ காரணம்‌ ஆகலின்‌, கலை 
மூதலியன தோன்‌ றுதற்கும்‌ சாலம்‌ வேண்டுமம்‌) ... 
* *. * * * 
காலம்‌ இரு வகை; 
. சுத்தப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ சுத்த காலம்‌ உண்டு என்பது மேலே 
கூறிப்போந்தாம்‌. ஆகலின்‌, அதுவே அசுத்த காலம்‌ தோன்‌ றுதற்கும்‌, 


அநந்த தேவர்‌ அசுத்த மாயையைக்‌ கலக்குதற்கும்‌, அஇகாரம்‌ 
செய்தற்கும்‌ காரணம்‌ எனக்‌ கொள்க, 


௨ அசுத்த மாயையையின்‌ காரியத்துற்குச்‌ சுத்த காலம்‌ காரணம்‌ 
ஆகாமையின்‌-அசுத்த காலம்‌ ஒருதலையான்‌ வேண்டும்‌ .... 


காலம்‌ என்னும்‌ சாதி ஒருமையான்‌, அசுத்த காலம்‌ மாத்திரைக்‌ 
குச்‌ சுத்த லம்‌ துணைக்காரணம்‌ ஆதல்‌ பொருந்தும்‌ என்க, 


* * ச * *்‌ 


காலம்‌ துணைக்‌ காரணம்‌ : 


கால வரையறையின்‌ அகப்பட்ட அநந்த தேவர்‌ முதலியோர்‌, 
நம்மனோரால்‌ செய்யப்படும்‌ காரியம்‌ மாத்திரைக்கே காலம்‌ காரணம்‌ 
ஆதல்‌3௨ண்டுவது அன்றிக்‌, கால வரையறையைக்‌ கடந்து, 
காலத்திலையும்‌ தோற்றித்‌ தொழிற்படுத்தும்‌ காலகாலன்‌ ஆய 
முதல்வஞல்‌ செய்யப்படும்‌ காரியத்திற்குக்‌ காலம்‌ [வேண்டாமை 
யானும்‌, சாலவரையறையைக்‌ கடந்த முதல்வன்‌ தொழிற்பாட்டிற்குக்‌ 
காலத்தான்‌ செய்யக்‌ கடவது ஒன்று இன்மையானும்‌, ஆண்டு ௮ம்‌ 
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முதல்வ3$ன-கலையித்திரி என்னும்‌ சத்தயொடு கூடிக்‌, காலத்தானமாய்‌ 
நிற்பன்‌. ஆகலின்‌, ஏனைக்‌ காரியம்‌ மாத்திரைக்கே காலம்‌ 
துணைக்காரணம்‌. 


* ச்‌ * * 
* 


கலைக்கு முன்‌ நியதி : 

இனி, ரஅியஇ தத்துவத்தின்‌ உபகாரமும்‌, கலை முதலியவற்றின்‌ 
தொழிற்பாட்டிற்குப்‌ பின்‌ னர்த்து ஆயினும்‌, கலை முதலியன- தொழில்‌, 
அறிவு, இச்சைகளை-வினைக்கு ஈடாக வீளக்குதற்கும்‌ நியதி வேண்டும்‌ 
ஆகலின்‌ காலத்தின்‌ பின்னர்க்‌ கலைக்கு முன்னாகவே நியதி தத்துவம்‌ 
தோன் றியவாறு என்று அறிக. 


கால முன்னும்‌ கலை முன்னும்‌ : 

தோற்றம்‌ முறைமைபற்றிக்‌ காலம்‌ முன்‌ ஆயினும்‌, தொழிற்‌ 
பாட்டு முறைமைபற்றிக்‌ கலை முன்‌ ஆகலின்‌, 

“கலையாத மண்‌ அந்தம்‌” (வ. போ.8-7-88) என 
'வழங்கப்படும்‌. 


* ன * * * 


கலையின்‌ ஆவன : 


கலர்‌ தத்துவம்‌ - காலமும்‌, நியஇயும்‌ தனக்குத்‌ துணைக்கருவி 
யாகக்‌ கொண்டு, முதற்காரணமாய்‌ நின்‌ று-வித்தை, அராகம்‌ முதலிய 
தத்துவங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ தன்பால்நின்‌ றும்‌ தோற்றுவிக்கும்‌. ”” 
( தத்துவப்பிரகாசம்‌ )..: 


* * * * * 


முதற்‌ காரணம்‌ : 
விந்து, மோனி, மூலப்பகுத- கள்‌, சூக்கும கலாதி, 
முக்குணம்‌ ஒழித்து ஒழிந்தவற்றிற்கும்‌ பரம்பரையான்‌ முதற்காரணம்‌. 
* * * ல * 


வினையும்‌ காலமும்‌ : 


வினையும்‌ காலம்‌ துணையாஃ5க்‌ கொண்டு அன்றி உற்பத்திக்கு ஏது 
ஆகாது. . 
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அல்லதூஉம்‌, மாந்தளிர்‌ முதலியன-இளவேனிற்‌ காலம்‌ முதலிய 
ஒற்றின்‌ அன்றி உற்பத்து ஆகாமையும்‌, முல்லைப்பூ முதலியன - கார்‌ 
காலம்‌ முதலியவற்றின்‌ அன்றி உற்பத்து ஆகாமையும்‌, ஈூத்தலும்‌ 
அல்வக்‌ காலம்‌ வந்துழி அன்‌ நி நடசியாமையும்‌ காண்டும்‌. காலம்‌ இல்லை 
என்பார்க்கு- அவ்வக்‌ காலஃ இன்றியும்‌, அவைபவை உற்பத்தியாய்‌, 
உற்பத்தியான பொழுதே எல்லாப்‌ பொருளும்‌ நாசம்‌ எய்தவும்‌ 
வேண்டும்‌. அங்ஙனம்‌ காணாமையானும்‌, செய்த வினைக்குப்‌ பயன்‌ 
நீட்டித்து வருதலானும்‌, ஒரு கணத்தில்‌ தோன்றும்‌, ஒரு கணத்தில்‌ 
அழியும்‌ என்று வழங்கப்படுதலானும்‌, இன்னோர்‌ அன்னவற்றிற்குக்‌ 
காரணம்‌ ஆய காலம்‌ உண்டு - என்பது தெற்றென உணர்க. 

ச * ட க *% 

முன்னும்‌ பிண்ணும்‌ : 

இதனானே, கர்லம்‌ பற்றிய முன்‌, பின்‌ என்னும்‌ வழக்கிற்கு 
வேறாகிய; இடம்‌ பற்றிய முன்‌, பின்‌ என்னும்‌ வழக்கிற்கு- வேறு 
காரணம்‌ இன்மையின்‌, அதற்குக்‌ காரணமாய்த்‌, இக்கு என்று ஒரு 
தத்துவம்‌ உண்டு என்பதூஉம்‌ மறுக்கப்பட்டது, நிலம்‌, ஆகாயம்‌ 
முதலியவற்றின்‌ ஏக $தசமே அங்ஙனம்‌ வழங்குதற்கு ஏது ஆகலான்‌ - 
என்க, 

ஓர்‌ இடம்தானே - ஒன்றை நோக்க முன்‌ எனவும்‌, ஒன்றை 
நோக்கப்‌ பின்‌ எனவும்‌, ஒன்றை நோக்கக்‌ இழக்கு எனவும்‌, ஒன்றை 
நோக்கி மேற்கு எனஉம்‌, ஒன்றை நோ்ச்்‌இ வடக்கு எனவும்‌, ஒன்றை 
நோக்கித்‌ தெற்கு எனவும்‌ வழங்கப்பட்டுப்‌ பபன் தந்து, இக்கு எனப்‌ 
பெயர்‌ பெற்று நிற்கும்‌ ஆகலின்‌, இக்கு என்பது வேறு பொருள்‌ 
அன்மை உணர்க. 


* *ு சு டப்‌ * 
காலம்‌ பல ; 
பல பொருளின்கண்‌ நிகழ்தல்‌ பற்றிக்‌ காலம்‌ பல ஆதல்‌ 
இல்லை, ஆயினும்‌, 
ஒரோ9வாரு பொருளின்௧ண்ணே மற்றொன்றை நோக்‌ 
காமையே முக்காலமும்‌ நிகழ்தல்பற்றிப்‌ பல எனத்‌ துணியப்படும்‌... 
*்‌ *ு க 3 * 
காலம்‌ ஒன்று ஆயின்‌, நடத்தல்‌ முதலிய தொழில்களும்‌- இறப்பு, 
நிகழ்வு முதலியவற்றான்‌ வேறுபடுதல்‌ இன்றி, ஒன்றே ஆதல்‌ 
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வேண்டும்‌. அவ்வாறு அன்றி, இறப்பு, நிகழ்வு முதலியன வாய்‌ நிகழும்‌ 
தொழிற்‌ பாகுபாட்டிற்குக்‌ காரணம்‌, காலத்து பாகுபாடே 
ஆகலின்‌, காலம்‌ பல ஆதல்‌ அறிக, 


* * * * 
௬ 


. நடத்தல்‌ தொழில்‌ இபற்கையான்‌ ஒன்றே ஆகலின்‌, அது 
பலவாய்வேறுபடுதல்‌ செயற்கையான்‌ அன்றி ஆகாது என்க. ... 


இ ச * க்‌ . 
..நோயிற்றின்‌ செலவு முதலியனவும்‌ தொழிலின்‌ வேறு அன்மை 


யான்‌ இறப்பு, நிகழ்வு முதலிய தொழிற்பாகுபாடுகள்‌ எல்லாம்‌ காலப்‌ 
பாகுபாட்டான்‌ அன்றி நிகழாமையானும்‌, ... 


* * ழூ ஆ க்‌ 
ஞாயிற்றின்‌ செலவு முதலியவற்றைக்‌ குறியாது, ஒரு குடம்‌ 
உடைந்தது, உடையாநின்றது, உடையும்‌ - என - அறியவும்‌, 


வாங்கவும்‌ காண்டும்‌ ஆகலானும்‌; 

இங்ஙனம்‌ உணர்தற்கும்‌ வழங்குதற்கும்‌ ஞாயிற்றின்‌ செலவு 
முதலியன ஏது அன்மையானும்‌, 

நாழிகை கழிந்தது, நாள்‌ கழிந்தது, தங்கள்‌ கழிந்தது என்று - 
உணர்தலும்‌, வழங்கலும்‌ ஞாயிற்றின்‌ செலவு முதலியவற்றைக்‌ 
குறித்து அன்றி உளஆகாமையும்‌, அங்ஙனம்‌ உணர்தற்கும்‌ 
வழங்குதற்கும்‌ ஞாயிற்றின்‌ செலவு மூதலியனவே ஏது ஆதலும்‌ 
காண்டும்‌ ஆகலானும்‌, 


நாழிகை, நாள்‌, பக்கம்‌, இங்கள்‌, பருவம்‌, அயனம்‌, ஆண்டு - 
என்றல்‌ தொடக்கத்துக்‌ காலப்‌ பாகுபாடு மாத்‌திரையே - ஞாயிற்றின்‌ 
செலவு முதலியவற்றான்‌ ஆய செயற்கை ஆவது அன்றி - இறப்பு, 
நிகழ்வு, எதிர்வு, கணம்‌; இலவம்‌ - என்றல்‌ தொடக்கத்துக்‌ காலப்‌ 
பாகுபாடுகள்‌ - ஞாயிற்றின்‌ செலவு முதலியவற்றான்‌ ஆகிய செயற்கை 
அல்ல ஆகலான்‌, 

இயற்கையான்‌ இறப்பு, நிகழ்வு என்றல்‌ தொடக்கத்துப்‌ 
பலவேறு வகைப்படும்‌ காலம்‌ - ஒன்று ஆமாறு ( இல்லை ) ... 


௩ க ல த்‌. ௫ 


தன்மம்‌ முதலிப பாவங்கள்‌ ஒன்றற்கு ஒன்று மாறுபட்டன 
அல்ல. அவை எல்லாம்‌ புத்தியின்‌ காரியம்‌ ஆகிய ஞான விசேடங்‌ 
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களே ஆம்‌. ஆண்டு அஞ்ஞானம்‌ என்றது-ஞானம்‌ இன்மை என்னும்‌ 
பொருட்டு அன்று. திரிவு ஆகிய ஞானம்‌ என்னும்‌ பொருட்டேயாம்‌. 


சாத்துவிகமும்‌ தாமதமும்‌ தம்முள்‌ மாறுபட்டன அல்ல. 
உள்ளபடி உணர்விப்பது சாத்துவிகம்‌, வேறுபட உணர்விப்பது 
தாமதம்‌. உணர்வித்தல்‌ விசேடமே இரண்டற்கும்‌ ஆகலின்‌ மாறுபாடு 
இன்மை உணர்க. 
* ட * ௫ ௪ 


௨. இருவன்‌ தானே தந்தையை கோக்கி மகனும்‌, மகனை நோக்‌உத்‌ 
தந்தையும்‌ ஆதலும்‌, நெடியனை நோக்கக்‌ குறியனும்‌, குறியனை நோக்க 
கநெடியனும்‌ ஆ தலும்‌-போலப்‌, பலவேறு வகைப்பட்ட பொருள்களை 
நோக்கப்‌ பலவேறு வகைப்பட வழங்கும்‌ இறப்பு முதலியன 
மாறுபட்ட தன்மைய அல்ல ஆகலின்‌, அவற்றை நோக்கக்‌ காலம்‌ 
ஒன்றே ஆயினும்‌, ஒரு குடத்தின்‌ கண்ண ஆ௫ய இறப்பு, நிகழ்வு, 
எதிர்வு என்பன மாறுபட்ட தன்மைய ஆதல்‌ காட்டப்‌ புலன்‌ 
ஆகலின்‌ , அவற்றை நோக்கிக்‌ காலம்‌ பல ஆதல்‌ சாலும்‌ என்க. 


இகனானே - இறப்பு, நிகழ்வு முதலிய வேறுபாட்டால்‌ காலம்‌ 
பலவேறு வகைப்படும்‌ என்பது பெறவே - 
காலம்‌ அநித்தம்‌, ஏக தேசம்‌ : 


தம்முள்‌ பலவுமாய்ச்‌ சடமும்‌ ஆகலின்‌ தோன்றி நின்று அழியும்‌ 
அநித்தமே என்பதூஉம்‌, அநித்தப்‌ பொருள்‌ ஆகலின்‌ - ஏக தேசமே 
என்பதூஉம்‌ தாமே போதரும்‌ என்று உணர்க, 
* 8 ௯ ௬ [ட்‌ 
நித்தம்‌ ஆவது : 
.. காலவரையறையின்‌ அகப்படாது நிற்பதே நித்தப்பொருள்‌ 
எனக்‌ கொள்க. 
இங்ஙனம்‌ ஆகலான்‌, காலம்‌ நித்தம்‌ ஆகாமைபற்றி நித்தப்‌ 
பொருள்‌ உண்மைக்கு இழுக்கு இன்மையும்‌ அறிக, 
ந ஸி உ ச * 
முக்கால உண்மை : 


௨ சூக்கும நிகழ்காலம்‌ அறிவிற்த விடயம்‌ ஆகாது ஆயினும்‌, 
தூலநிகழ்காலம்‌ அறிவிற்கு விடயம்‌ ஆம்‌. ஆகலின்‌, அதுபற்றி, முக்‌ 
காலமும்‌ உள - எனக்‌ கொள்க, 
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கால நீக்ழ்காலம்‌ 


சற்காரிய வாதத்தின்‌ - முதற்‌ காரணமும்‌, காரியமும்‌ வேறு 
அன்மை மேற்‌ கூறிப்‌ போந்தாம்‌. ஆகலின்‌, 


.. இறந்த காலத்தின்‌ மட்பிண்ட வடிவிற்றுயும்‌, எதிர்‌ காலத்தின்‌ 
ஓட்டு வடிவிற்றாயும்‌ நிற்கும்‌ குடம்‌ - அவ்‌ இரண்டு காலத்நிற்கும்‌ 
இடையே அன்றிப்‌, புனல்‌ முகத்தல்‌ முதலிப காரியத்திற்கு உரித்து 
ஆகாமையானும்‌, ஏனை இரண்டு காலத்தினும்‌ மறைந்து நின்று, 
இடைப்பட்ட காலத்தின்‌ குடவடி.வம்‌ வெளிப்படக்‌ காண்டலானும்‌, 
இறந்த காலத்திற்கும்‌ எதிர்‌ காலத்திற்கும்‌ இடையே, புனல்‌ முகத்தல்‌ 
முதலிய காரியத்கஇுற்கு உரிந்தாய்க்‌ - தடம்‌ வெளிப்படு நிற்றற்கு 
ஏதுவாகிய காலம்‌ நிகழ்கால% - எனக்‌ கொள்க. 


இதனால்‌ போந்தது : குடம்‌ முதலிய காரியப்‌ பொருள்களின்‌ 
உளவாய, மூன்று அவத்தை உண்டை ௦ காணப்படுதல*ன்‌, அவற்றிற்கு 
ஏது ஆகிய காலம்‌ மூன்று உள என்பது 9 ஐப்படும்‌ - என்று ஓ$ூய 
வாறு என்க. இங்ஙனம்‌, கால தத்துவத்தின்‌ இயல்பு ஒரு வகையான்‌ 
தொகுத்து& கூறப்பட்டது. 


2. நியதி தத்துவக்‌ 


நியதி ஆவது : 


இனிக்‌, கலை முதலிய மூன்றானும்‌ தொழில்‌, அறிவு, இச்சை 
விளங்கப்‌, போக நுகர்ச்சிக்கண்‌ செல்லும்‌ ஆன்மாக்கள்‌ உயர்ந்த 
போகத்தின்‌ விழைவும்‌, இழிந்த போகத்தின்‌ வெறுப்பும்‌ உடையர்‌ 
அன்றே. அதனான்‌, பிறரான்‌ ஈட்டப்படும்‌ நல்வினைப்‌ பயனைக்‌ 
கவரவும்‌, தம்மால்‌ ஈட்டப்படும்‌ தீவினைப்‌ பயனை நீக்கவும்‌ ௦ எண்ணுதல்‌ 
உடைமையின்‌, அங்ஙனம்‌ ஆக ஒட்டாது அவரவரான்‌ ஈட்டப்படும்‌ 
வினையின்‌ பயனை அவரவரே நுகருமாறு அரசர்‌ ஆணையபோல்‌ நியமித்து 
நிறுத்துவது நியதி தத்து வம்‌ என்க. 


நியதி, பால்‌, ஊழ்‌, தெய்வம்‌, வித - என்பன ஒரு பொருட்‌ 
கிளவி, 


நியஇ உண்மை : 

புதல்வனுக்கும்‌ தந்தைக்கும்‌ இயைபு உண்மையின்‌, தந்தையை 
நோக்கிப்‌ புதல்வன்‌ செய்யும்‌ வினையின்‌ பயன்‌ தந்தைக்கும்‌, 
புதல்வனை நோக்கத்‌ தந்‌ைத செய்யும்‌ வினையின்‌ பயன்‌ புதல்வனுக்கும்‌ 
ஆயின. 

மள்ளர்‌ - ஏவல்வழி நின்று வினைசெய்து, தம்‌ தொழிற்கு ஏய்ந்த 
கூலி. பெற்றாழிதலின்‌, உழவு முதலிய வினையான்‌ வரும்‌ பயன்‌ - 
ஏவும்‌ வினைமுதல்‌ ஆகிய நிலம்‌ உடையானுக்கும்‌, 

இருத்துவிக்குக்களும்‌ - ஏவல்வழி நின்று வினைசெய்து, தம்‌ 
தோழிற்குத்‌ தக்க தக்கணை பெற்றொழிதலின்‌, வேள்வி வினையான்‌ 
வரும்‌ பயன்‌ - ஏவும்‌ வினைமுதல்‌ ஆகிய இயமானனுக்கும்‌ - ஆயின. 


ஆகலான்‌, அவ்வாறு யாதானும்‌ ஓர்‌ இயைபு இன்றி, ஒருவர்‌ 
செய்த வினைப்பயன்‌ ஒருவர்க்கு ஆதல்‌ இல்லை. ஆகலான்‌, நியமத்‌ 
இற்கு இழுக்கு இன்மையின்‌, அதுபற்றி நியதி தத்துவம்‌ உண்டு 
எனக்‌ கொள்க. 

ஒருபால்‌ கோடாது, ஈ௩டுறின்று செங்கோல்‌ செலுத்தும்‌ அரசன்‌ 
ஆணை இல்வழி, எளியோர்‌ பொருளை வலியோர்‌ கவர்ந்துகொள்வது 
போல, நியதி தத்துவம்‌ இல்வழி, ஒருவர்‌ செய்த வினைப்பயன்‌ மற்‌ 
நொருவர்‌ கவர்வதாய்‌ முடியும்‌. ஆகலின்‌, நியஇ தத்துவம்‌ உண்டு 
என்பது தெற்றென உணர்க, 


இருவினை - போகத்தைப்‌ பயத்தல்‌ மாத்திரையே அன்‌ நி, அப்‌ 
போகம்‌ கருத்தாவைச்‌ சென்று அடைவிக்குமாறு செய்யமர்ட்டா, 
அடைவிக்கும்‌ எனின்‌, ஒரு கருவியும்‌ வேவண்டாது, உடம்பு முதலி 
யனவும்‌ வேண்டாது, இருவினை- தர்மமே போகம்‌ நுகர்வித்தல்‌ 
வேண்டும்‌. அவை எஃலாம்‌ - இருவினைகள்‌ போகம்‌ நுகர்வித்தற்குத்‌ 
துணைக்கருவி ஆதல்‌ வேண்டும்‌ எனின்‌, அவ்வாறே நியதி தத்துவ 
மூம்‌ துணைக்கருவி ஆதல்‌ வேண்டும்‌. ஆகலான்‌, இருவி£லை - தாமே 
நியமிக்க மாட்டாமை அறிக. 


முதல்வனது சத்தி அவ்வக்‌ கருவிகளை முன்னிட்டு அவ்வக்‌ 
காரியங்களைச்‌ செய்வது அன்றித்‌ தானே முன்றின்று செய்யாது, 
செய்யும்‌ ஆயின்‌, பிற காரணங்கள்‌ இன்றியே வீடு பெறுதல்‌ 
வேண்டும்‌. அஃது இன்மையான்‌, முதல்வனது சத்த - கருவிகளை 
முன்னிட்டே காரியம்‌ நடாத்துவது ஆகலின்‌, அது போகத்தை 
நியமித்து நிறுத்துதற்குக்‌ கருவி - நியதி தத்துவம்‌ எனக்‌ கொள்க, 
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௯லா ௬௬தூணவம்‌ 


கலை ஆவது: 

இனிக்‌, கலா தத்துவம்‌ ஆவது - 

மூல மலத்தின்‌ மறைப்புண்டு, சூனியம்போல்‌ கின்ற ஆன்மாக்‌ 
களுக்குப்‌, போக நுகர்ச்சியின்‌ பொருட்டு, மல சத்தியின்‌ சிறிதே 
நீக்கி, ஆன்மாக்களுக்குக்‌ கரியா சத்தியை விளக்குவது 


பெயர்க்‌ காரணன்‌ : 


கலித்தல்‌ : நீக்குதலும்‌ செலுத்துதலும்‌ ஆகலின்‌, மலத்தை நீக்கு 
தலான்‌ கலை எனப்‌ பெயர்‌ ஆயிற்று. 


மல நீக்கம்‌ : 

மலம்‌ வியாபகம்‌ ஆகலின்‌, அதனை நீக்குதல்‌ ஆவது-ெருப்பின து 
சுடுதல்‌ சத்தியை நிகழ ஒட்டாது தடுக்கும்‌ குளிகை போல, மலத்‌ 
இனது மறைத்தல்‌ சத்தியை, ஆன்மாவின்‌ இரியா சத்தியின்கண்‌ 
நிகழ ஒட்டாது தடுத்து நிற்றலாம்‌. 


சிறிதே நீக்குதல்‌ ஆவது - வினைக்கு ஈடாகப்‌, புத்த தத்துவத்தின்‌ 
வியாபாரத்திற்குயாது யாது விடயம்‌ ஆம்‌- அவ்வவ்‌ விடயத்‌இன்‌ நிகழும்‌ 
மறைத்தல்‌ சத்தி மரத்திரையே நீக்குதல்‌ - எனக்‌ கொள்க, 


கலையின்‌ இன்றியமையாமை : 


புத்து தத்துவம்‌ சடம்‌ ஆகலின்‌, சேதனன்‌ ஆகிய ஆன்மாவால்‌ 
அன்றித்‌ சொழிற்படாமையான்‌, அதனை, மலத்தின்‌ மறைப்புண்டு 
இடக்கும்‌ ஆன்‌ மாத்‌ தொழிற்படுத்துதற்குக்‌, கருவி இன்‌ நியமையாமை 
யின்‌, ஆன்மர்வின்‌ கிரியா சத்தியை விளக்கப்‌, புத்தி தத்துவத்தின்‌ 
சலுத்துவது ஆகிய கலை, ஒருதலையான்‌ வேண்டப்படும்‌ என்க. 

உடம்புபோஸ்‌, அந்தக்கரணம்‌ முதலியனவும்‌- ஆன்மா அஇட்‌. 
டித்து அன்‌ நித்‌ தொழிற்படாமையின்‌ | முதல்வனது சத்தி சேதனம்‌ 
ஆகலின்‌ அது புத்தி தத்துவத்தைப்‌ தொழிற்படுத்தும்‌ .... என்னாம்‌. 

௮ந்‌ நியமம்‌ இல்லையாயின்‌, குயவன்‌ முதலியோர்‌ உடம்பினும்‌, 
அவர்‌ அஇிட்டானம்‌ இன்றி, முதல்வன்‌ அஇிட்டித்தல்‌ மாத்திரை 
யானே குடம்‌ முதலியன உளவாதல்‌ வேண்டும்‌ என்று ஒழிக. 


கலையின்‌ தொழிற்பாடு : 2 
முதல்வனது சத்தியான்‌ அஜிட்டிக்கப்படும்‌ சுத்த தத்துவங்‌ 


ஸ்ர கலை முதலியவற்றைத்‌ தொழிற்படுத்தும்‌ பிரேரக கருவி-என் று 
உணர்க. 


பசுத்துவம்‌ உடைய ஆன்மாக்களுக்குச்‌, சுத்த தத்துவம்‌ கருவி 
ஆகாமையான்‌ | ஆன்மாக்கள்‌ - புத்தி தத்துவத்தைத்‌ தொழிற்‌ 
படுத்துதற்கு தச்‌, சுத்த தத்துவமே கருவி ஆதல்‌ அமையும்‌ என்றல்‌ 
(காது). ... வித்தை முதலியவற்றிற்கும்‌ இவ்வுரையை உய்த்‌ 
துரைக்க. 


அினைமுதல்‌ காரகம்‌ : 

இத்தன்மைத்து ஆய கலை - கருவிக்‌ காரகம்‌ ஆயினும்‌, 
ஆன்மாக்கள்‌ வினைமுதல்‌ ஆதற்கு உரிப கிரியா சத்தியை விளக்‌ூப்‌, 
போக நுகர்ச்சிக்கண்‌, வேறுஇன்நி உடனாய்‌ நிற்றலின்‌, வினைமுதல்‌ 
காரகம்‌ என்று உரைக்கப்படூம்‌ என்க. 


வித்தியா தத்தூவம்‌ 


வித்‌இயா தத்துவம்‌ ஆவது : 

இனிக்‌, கலையால்‌ இரியா சத்தி விளங்கி, வினைமுதல்‌ ஆதலை எய்த 
நின்ற ஆன்‌ மாக்களுக்குக்‌, கலையின்றின்‌ றும்‌ தோன்‌ நி, ஞான சத்தியை 
ளிளக்‌க, அதனால்‌ அஇட்டிக்கப்பட்டுப்‌, புறத்தின்கண்‌ விடயம்‌ 
ஆய குடம்‌ முதலியவற்றைச்‌, சவிகற்பக்‌ காட்சியான்‌ நிச்சயிக்கும்‌ 
புத்தி தத்தவம்‌ ஆகிய அகத்தின்௧ண்‌, விடயத்தை அறியும்‌ 
தன்‌ வேதனைக்‌ காட்சி அறிவிற்கும்‌; “ 

புத்தி தத்துவத்தொடு கூடாமையான்‌, புறப்‌ பொருளை விகற்பம்‌ 
இன்றி அநிவதா௫ய நிருவிகற்பக்‌ காட்சி அறிவிற்கும்‌, 


மனம்‌, புத்தி, அகங்காரங்களின்‌ தொழிற்பாடு ஆய -சங்கற்பம்‌, 
நிச்சயம்‌, அபிமானம்‌ என்பனவற்றை அறியும்‌ அறிவிற்கும்‌ - 
கருவியாய்‌ நிற்பது வித்தியா தத்து௨ ம்‌ என்‌ று உணர்க. 
வித்தையின்‌ இன்றியமையாமை : 


. குருடு இறிது நீங்கெவழிக்‌, கண்‌ஒளி றிது விளங்கினும்‌ 
இகைப்புற்று நிற்கும்‌ அன்றிக்‌, குருடு நீங்கிய போழுதே விடயங்‌ 
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களைப்‌ பகுத்துக்காண மாட்டாத . அது போலக்‌, கலையான்‌ மல சத்த 
நீங்கியவழி; ஞான சத்தி விளங்கனும்‌, புத்து தத்துவத்தைப்‌ பற்றி, 
விடயத்தைப்‌ பகுத்து உணர மாட்டாது, இகைப்புற்று நிற்கும்‌. அத்‌ 
திகைப்பு நீக்குதற்குக்‌, கலையின்‌ நின்றும்‌ தோன்றிய வித்தையே 
கருவி, ஆகலின்‌ , அஃது ஒருதலையான்‌ வேண்டப்படும்‌ என்க. 


...ஒரு தொழிற்கு அமைந்த கருவி மற்றொரு தொழிற்கு ஆகாமை 
யின்‌ | மலசத்தியை நீக்கிய கலையே இகைப்பினை நீக்குதற்கும்‌ 
அமையாது. 


ஃக்குதல்‌ இரண்டும்‌ மறுதலைத்‌ தொழில்‌ அன்மைபான்‌ மறுதலைப்‌ 
படாத இரண்டு தொழில்‌ ஒரு கருவியான்‌ அமைதல்‌ உலகத்தில்‌ 
காண்டும்‌ . ஆயினும்‌, ஒரு கருவி இரண்டு தொழில்‌ ஒருங்கு செய்தல்‌ 
கூடாமையின்‌, ஈண்டுத்‌ திகைப்பு நீக்கத்தினும்‌ மல நீக்கம்‌ ஒருங்கு 
நிகழவேண்‌ டுதலின்‌ , 


கலையும்‌ வித்தையும்‌ : 
மலசத்தியை நீக்குவது ஆகிய கலையே - தனது ஏகதேசத்தின்‌ 
வித்தையாய்ப்‌ பரிணமித்துத்‌, இகைப்பினை நீக்கப்‌, புத்தி தத்துவத்தின்‌ 


கோசரம்‌ ஆன விடயத்தை அறிதற்குக்‌, கருவியாய்‌ நிற்கும்‌ 
எனக்‌ கொள்க. 


அற்று ஆகலின்‌ அன்றே, வித்தை - மாயையின்‌ தோன்றும்‌ 
என்னாது, கலையின்‌ தோன்றும்‌ என்றதூஉம்‌ என்க. 


உற்பத்தி முறை : 

இவ்வாறே ஏனைத்‌ தத்துவங்களும்‌, தம்முள்‌ காரண காரியங்‌ 
களாய்‌, ஒன்றின்‌ ஒன்று தோன்றும்‌ - என்னும்‌ உற்பத்திமுறை 
எல்லாம்‌-ஆகம அளவை மாத்திரையான்‌ அன்றி, வழியளவையானும்‌ 
உய்த்துஉணர்க்துகொள்க. ...- 


வித்தை செய்வது : 
வாயிற்‌ கர்ட்டு- மானதக்‌ காட்டுக்கு வாயிலும்‌, அந்தக்‌ 
-கரணங்கள்‌ - கருவியும்‌, -'சந்தனம்‌, மாலை முதலிய புறப்‌ பொருள்கள்‌ - 
விடயமும்‌ ஆம்‌, 
அவற்றின்‌ பின்‌ நிகழும்‌ தன்வேதனைக்‌ காட்சி அறிவிற்கு, 
சந்தனம்‌, மாலை முதலிய புறப்பொருள்‌ - விடயம்‌ ஆகா. ' என்னை, 
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சந்தனம்‌, மாலை முதலியன” - போக்‌கயத்திற்கு ஏது ஆதல்‌ அன்றிப்‌, 
போக்கியம்‌ - அன்மையின்‌, தன்வேதனைக்காட்டு அறிவிற்குப்‌ 
போக்கயேம்‌ மாத்திரையே விடயம்‌ ஆகலின்‌. 


மற்று என்னையோ . அதற்கு விடபம்‌ ஆவது எனின்‌ - சந்தனம்‌, 
மாலை முதலியவற்றின்‌ பற்றி, அவையவையாய்ப்‌ பரிணமித்த, 
போதம்‌ ஆகிய புத்தி தத்துவமே - தன்வேதனைக்‌ காட்டு உணர்விற்கு 
விடயம்‌ ஆம்‌ என்க. அதுவே இன்பத்‌ துன்ப வடிவு ஆகிய 
போக்கியம்‌ ஆகலான்‌ ... 


இங்ஙனம்‌ ஆகலின்‌ , கேவலமாய்‌ நின்‌ ற புத்து தத்துவம்‌-சந்தனம்‌, 
மாலை முதலியவற்றின்‌ பற்றி, அவையவையாய்ப்‌ பரிணமித்து நின்று, 
ஆன்மாவின்‌ ஞான சத்திக்கு விடயம்‌ ஆம்‌ ஆகலின்‌, அதனை விடயம்‌ 
ஆக்குதற்குக்‌ கருவி - வித்தை என்னும்‌ தத்துவம்‌ என்று உணர்க. 
சிவப்‌பிரசாசத்தில்‌, 


“ வாயில்களின்‌ பயனைப்‌ புத்தி தர, வித்தை - இடை ரின்று 
அறிவை உயிர்க்குப்‌ பொருந்தியிடும்‌ வகை புணரும்‌ '' (வப்‌. 89) 
என்‌ றதும்‌ ௮ப்‌ பொருட்டு, 


. இயல்பானே 'நிர்‌அ5இசய இன்பத்தினை நுகர்வது ஆகிய 
ஆன்‌ மாவின்‌, ஞான சத்திக்கு, * யான்‌ இன்பம்‌ உற்றேன்‌, துன்பம்‌ 
உற்றேன்‌, என்று - இன்பத்‌ துன்பம்‌ முதலிய ஞானங்களை அறிதல்‌ - 
செயற்கையான்‌ அன்றி - ஏலாமையின்‌, ஞான சத்தி கருவி 
என்‌ பார்க்கும்‌ - வித்தையொடு கூடிக்‌ கருவி ஆம்‌ என்றல்‌ வேண்டும்‌. 
ஆகலின்‌, ஒருதலையான்‌ வேண்டப்படும்‌ வித்தையே ஆண்டுக்‌ கருவி 
எனக்‌ கொள்க. 


எதிரே காணப்படுவது ஒரு பொருளைப்‌-பெயர்‌, சாத முதலிய 
வற்றான்‌ நிச்சயித்‌து அறிவதாகய சவிகற்பக்‌ காட்‌, பொதுமையான்‌ 
கண்டறிவதாகய - நிருவிகற் பக்‌ காட்டி நிகழ்ந்த பின்‌ அன்றி நிகழா 
மையான்‌, அத்தன்மைத்து ஆகிய நிருவிகற்பக்‌ காட்டு அறிவு ஒன்று 
உண்டு என்பது பெற்றாம்‌. 


பெறவே, அவ்‌ அறிவு நிகழ்ச்சக்குக்‌, கருவி வேண்டும்‌. கண்‌, 
'செவி முதலிய வாயில்களே அதற்குக்‌ கருவி ஆயினும்‌, வாயில்கள்‌ - 
ஆன்மா அதிட்டித்தால்‌ அன்றித்‌ தொழிற்பட மாட்டாமையின்‌, நிரு 
விகற்பக்‌ காட்டுயின்கண்‌, ஆன்மா வாயில்களை அஇிட்டித்தற்குக்‌ 
கருவியாய்‌ நிற்பது வித்தை எனக்‌ கொள்க, 
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ஆன்‌ மாவிற்கு உணர்வின்‌ கருளி வித்தையே : 

உபுத்இ நிச்சயிப்பது ஆகலின்‌, நிருவிகற்பமும்‌ சவிகற்பமாய்‌ 
முடியும்‌ ஆகலின்‌ | 

சவிகற்பக்‌ காட்சியின்‌ போல, நிருவிகற்பக்‌ காட்ட9ியினும்‌, 
புத்தியே | கருவியாகாது புத்‌ தத்துவம்‌ கூடாமையானும்‌ கூடுத 
லானும்‌ அன்றே நிருவிகற்பம்‌, சவிகற்பம்‌ என்று இருவகையான்‌ 
அறிவு நிகழ்ந்ததூ உம்‌ ..... 


புத்த, ஆங்காரம்‌, மனங்களின்‌ தொழிற்பாடாய்‌ நிகழ்ந்த - 
நிச்சயம்‌, அபிமானம்‌, சங்கற்பம்‌ என்பன ஆன்மாவிற்கு விடயம்‌ 
ஆதற்கும்‌ - வித்தையே கருவி ... புத்தி முதலியன - தத்தம்‌ 8ழ்‌உள்ள 
வற்றை நோக்கச்‌ சித்து ஆயினும்‌, மேல்‌ உள்ளவற்றை நோக்கச்‌ 
சடம்‌- ஆகலின்‌, அவை தத்தம்‌ தொழிற்பாட்டு அளவின்‌ அன்றி 
அதிகத்தின்‌ செல்லமாட்டாமையான்‌ ... | ஆண்டும்‌ பு?) முதலி 
யன வே கருவி எனக்‌ கொள்ளாம்‌. 


இங்கனம்‌ ஆகலான்‌, எவ்வகைப்பட்ட உணர்வும்‌ ஆன்மாவின்‌ 
சென்று விடயம்‌ ஆதற்குக்‌ கருவியாய்‌ நிற்பது - வித்தை எனக்‌ 
கொள்க, 


ஆரா௯ தத்துவம்‌ 


அராகம்‌ ஆவது : 

இனி, வித்தையான்‌ ஞான சத்தி விளங்கி, விடயங்களை அறியல்‌ 
உறும்‌ ஆன்மாவுக்கு, இச்சை நிகழ்ந்து அன்றிப்‌ போக நுகர்ச்சி 
செல்லாமையின்‌, வித்தையின்‌ நின்றும்‌ தோன்றி, ஆன்‌ மாவின்‌ இச்சா 
சத்தியை விளக்கிப்‌, புத்தி குணங்களின்‌ -அவைராக்கியம்‌ எனப்படும்‌ 
அராக நிகழ்ச்சிக்கு ஏதுவாய்‌ நிற்பது - அராகதத்துவம்‌.- 


வித்தையின்‌ பரிணாமம்‌ : 
இச்சை ஆவது - ஞான விசேடம்‌ ஆகலின்‌, அதனை விளக்குவது 


ஆகிய அராக தத்துவம்‌-லித்தையின்‌ பரிணாமம்‌ ஆதலே பொருத்தம்‌ 
உடைத்து. 


ஆகலானும்‌, 


1 விச்சையின்‌ அராகம்‌ :$தோன்றி ”” (ஈத்த: சுபக்‌. 146)- என 
வழிநூல்‌ ஆரியர்‌ கூறுதலானும்‌; 

பவுட்கரம்‌ முதலியவற்றின்‌ - அராகத்துற்குக்‌ கலையின்றின்‌ றும்‌ 
தோற்றம்‌ கூறியது - 

“* கலை, காலம்‌, நியதியுடன்‌ வித்தை, அராகம்‌ ”” ஐந்தும்‌ “வாயை 
தனில்‌ ஆகும்‌ ': (வப்‌. 86) 

என்புழிப்‌ போலப்‌ பரம்பரையர்ன்‌ முதற்காரணம்‌ ஆ தல்பற்றி 
என்று அறிக, 


புத்தியின்‌ அராகத்திற்கும்‌ ஏது : 

ஆன்‌ மாவின்‌ இச்சா சத்தி புத்த தத்துவத்தை அஇட்டித்தபின்‌ 
அன்றி, அதன்‌ கண்ணது ஆகிய அராகம்‌ தோன்றாது என்பது - மேல்‌ 
கூறியவாற்றான்‌ பெறப்படுதலின்‌, அத்‌ தன்மைத்து ஆய - புத்தியின்‌ 
அரர்கம்‌ - தன்னைத்‌ தோற்றுவிப்பது ஆகிய ஆன்மாவின்‌ இச்சா 
சத்தியை விளக்கும்‌ என்றல்‌ பொருந்தாமையின்‌, அராக தத்துவமே- 
ஆன்மாவின்‌ இச்சா சத்தியை விளக்கும்‌ முகத்தான்‌, புத்தியின்‌ 
அராகத்திற்கும்‌ ஏது ஆம்‌... 
புத்தியின்‌ அராகம்‌ ; 

அராக தத்துவம்‌ - ஆன்மாவின்‌ இச்சா சத்தி, ஞான சத்த 

போலப்‌, பொதுமையான்‌ விளங்குதற்கு ஏது ஆவது அன்றி, அவ்வவ்‌ 
விடயம்‌ தோறும்‌ றெப்பு வகையான்‌ நிகழ்தற்கு ஏது ஆகாமையின்‌, 
சிறப்பு வகையான்‌ இச்சை நிகழாதவழி, எல்லா விடயங்களிலும்‌- 
ஒருங்கே இச்சை நிகழவும்‌, ஒழியவும்‌ வேண்டும்‌, அலது இன்மை 
யான்‌, அராக தத்துவத்தான்‌ பொது வகையான்‌ நிகழ்ந்த இச்சை- 
சிறப்பு வகையான்‌ நிகழ்தற்கு- ஏது ஆ௫யே - புத்தயின்‌ அராகம்‌ 
மிகையாதல்‌ (இன்று), 


.. இச்சிப்பார்‌ மாட்டு விசேடம்‌ இல்வழி - எல்லாப்‌ பொருளும்‌ 
எல்லா உயிர்கட்கும்‌, ஒப்பச்‌, சுக ரூபமாய்‌ நிற்றலின்‌ இரியாமையின்‌ , 
எல்லாப்‌ பொருள்களினும்‌ வேட்கை ஒப்பச்‌ சேறல்‌ வேண்டும்‌, அது 
கண்டிலம்‌, 

அல்லதூஉம்‌, அநுபலித்து ஒழிந்த பொருளினும்‌ ஒழியாது 
வேட்கை சென்று, மீளவும்‌ அதனையே அநுபவிக்க முயறல்‌ 


வேண்டும்‌. அவ்வாறு அன்றி, அநுபலிந்த பொருளின்‌ வேட்கை 
நீத்தோரையும்‌ காண்டும்‌. 
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நிகழ்ந்த பின்‌ அன்றி நிகழாது. ..புறப்பொருளை அங்ஙனம்‌ விடயிக்கும்‌ 
ஞானமும்‌- புத்தியின்‌ தொழிற்பாட்டான்‌ அன்றி நிகழாது. புத்தியின்‌ 
தொழிற்பாடும்‌-புத்தயின்‌ கோசரிப்பது ஆய ஆன்மாவின்‌ இச்சா 
சத்தி இன்றி நிகழாது, அவ்‌ இச்சா சத்‌தியின்‌ விளக்கமும்‌ - அராக 
தத்துவத்தான்‌ அன்றி நிகழாது, 


இங்கனம்‌ ஆகலான்‌, புத்தியின்‌ கோசரித்தற்குப்‌, புத்தியின்‌ 
கண்ணது ஆ௫இிய அராகத்தின்‌ வேய்‌, ஆன்மாவின்‌ இச்சா சத்த 
உண்டு என்பதூஉம்‌, 


இச்சா சத்தியின்‌ கோசரித்த பின்னர்ப்‌, புத்தியின்‌ தொழிற்‌ 
பாட்டான்‌ புறப்பொருளை விடயிக்கும்‌ ஞானம்‌ நிகழ்ந்த பின்னாக 
நிகழும்‌ புத்தியின்‌ அராகமும்‌ அவ்‌ இச்சா சத்தியே விளக்கும்‌ என்பது 
கூடாமையின்‌, அநனை விளக்குதற்கு அராக தத்து ௨ம்‌ உண்டு 
என்பதூஉம்‌, 


புறப்பொருள்‌ விடயத்தின்‌, ஈறப்பு வகையான்‌ நிகழும்‌ 
இச்சையை விளக்குதற் தப்‌ - புத்தியின்‌ அராகமும்‌, அதன்‌ மறுதலை 
ஆய வெறுப்பை வளக்குதந்குப்‌ - புத்தியின்‌ வெறுப்பும்‌ உள 
என்பதூஉம்‌ - ஒருதலையான்‌ வேண்டப்படும்‌. 


இவ்வாறு, புத்தியின்‌ கண்ணது ஆகிய வெறுப்பின்‌ வேரளுய்‌, 
ஆன்மாவின்‌ வெறுப்புச்‌ சத்தி உண்டு என்பதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ 


இன்மையின்‌, வெறுப்புத்‌ தத்துவம்‌ என்பது ஒன்று இல்லை என்று 
உணர்க. 


ஆன்மாவின்‌ வேறுப்புச்‌ சத்த உண்டு என்பார்க்கும்‌ - விடய 
வெறுப்பைச்‌ சிறஃபு வகையான்‌ வீளக்குதற்குப்‌, புத்தியின்‌ வெறுப்பு 
ஒருதலையான்‌ வேண்டப்படும்‌. ஆகலின்‌, இரண்டு கோடல்‌ மிகை. 
ஆகலானும்‌, 

புத்தியின்‌ வெறுப்பு நிகழ்தற்குக்‌ காரணம்‌, * இது துக்கத்‌திற்கு 
ஏது என்று அறியும்‌ ஞானமே ஆகலானும்‌, 

அஃது, இச்சாசத்தி கோசரித்த மாத்திரையானே, புத்த தத்துவம்‌ 
விடயத்திற்‌ சென்று பற்றும்‌ தொழிற்பாட்டான்‌ நிகழும்‌ ஆகலின்‌, 
வேறு காரணம்‌ வேண்டாமையானும்‌, 

ஆன்மாவின்‌ வெறுப்புச்‌ சத்த ஒன்று இல்லை என்பது 
தெற்றென உணர்க. 
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வெறுப்பு ௮ணுபவம்‌ : 


.௨* யான்‌ வெறுத்தேன்‌ £ என்னும்‌ அனுபவம்‌ ஆன்மாவின்‌ 
மாட்டு நிகழுமாறு.... யான்‌ நிச்சயித்தேன்‌' *யான்‌ அபிமானித்தேன்‌ ” 
எனப்‌, புத்தி முலியவற்றின்‌ தொழிற்பாடுகள்‌ - ஆன்மாவின்‌ கண்ண 
வாய்‌ அனுபவம்‌ ஆமாறு போல்‌ - ஆம்‌ எனக்‌ கொள்க. 


பரிணாமம்‌ ஆமாறு : 

இத்‌ தத்துவங்கள்‌ ஒன்றொன்றாய்ப்‌ பரிணமிப்பன ஆயின்‌, 
பரிணாமம்‌ ஆவது- முன்றின்ற அவத்தையின்‌ நீங்கி, வேறு ஓர்‌ 
அவத்தை எய்துவது - ஆகலான்‌, பால்‌ தயிராய்ப்‌ பரிணமித்த வழியும்‌ 
தயிர்‌ மோராய்ப்‌ பரிணமித்த வழியும்‌ -பால்‌ எனவும்‌, தயிர்‌ எனவும்‌ 
நின்று, சத்தம்‌ பயனைத்‌ தருமாறு இல்லையாயினாற்‌ போல, 


மாயையின்‌ கலக்குண்ட பாகம்‌ - காலம்‌, நியதி, கலைகளாய்ப்‌ 
பரிணமித்தவழி - அது கலக்குண்ட பாகமாய்‌ நின்று, மயக்குதல்‌ 
தொழிலைச்‌ செய்யும்‌ என்பதூ உம்‌, 


கலை வித்தையாய்ப்‌ பரிணமித்தவழிக்‌ - கலையாகவும்‌ நின்று 
இரியா சத்தியை விளக்‌-ததலும்‌, பின்னர்‌ மூல்ப்பகுதியைத்‌ தோற்று 
வித்தலும்‌ செய்யும்‌ என்பதூஉம்‌, 

வித்தை அராகமாய்ப்‌ பரிணமித்தவழி - அது ஞானசத்தியை 
விளக்கும்‌ என்பதூஉம்‌ - அமையும்‌. 


ஈண்டுக்‌ கூறியன எல்லாம்‌ தத்தம்‌ ஏ ஈதேசத்‌தன்‌ பரிணாமம்‌ 
ஆதல்‌ அன்றப்‌, பால்‌ தயிர்‌ ஆனாற்‌ போல முழுவதும்‌ பரிணாமம்‌ 
ஆதல்‌ இன்மையின்‌, பரிணாமம்‌ ஆகாது நின்ற கூற்றானே - அவை 
தத்தம்‌ காரியங்களைச்‌ செய்தலும்‌ அமையும்‌ என்க. 


ஏனை மூலப்‌ பகுதி முதலியன பரிணமம்‌ ஆமாறும்‌, சுத்த மாயை 
யின்‌ விருத்தி ஆமாறும்‌ இவ்வாறே கண்டுகொள்க, 


பஞ்ச கஞ்சுகம்‌ ஆமாறு : 

இவற்றுள்‌, அராகம்‌ முதலிய மூன்றும்‌ - ஆன்மாவின்‌ இச்சா 
ஞானக்‌ சரியைகளை விளக்கப்‌, போகம்‌ நுகர்தற்‌ பொருட்டுப்‌, புத்த 
தத்துவத்தின்‌ செலுத்தியும்‌, ப 

நியதி தத்துவம்‌ - * இதனை3ய நுகர்க * எனப்‌, போகத்தின்‌ 
கண்ணே ஆன்‌ மாவை நியமித்து நிறுத்தியும்‌ , 
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கால தத்துவம்‌ - * இதனை, இத்துணைப்‌ பொழுது மாத்திரையின்‌ 
நுகர்க, எனப்‌ போகத்தின்கண்‌ வரையறுத்துச்‌ செலுத்தியும்‌, - 


இவ்வாறு, இவ்‌ ஐந்தும்‌ - ஆன்மாவுக்கு உபகாரமாய்‌, ஏனைக்‌ 
கருவிகள்‌ போல அவத்தைப்படுதற்கு ஏதுவாய்‌, இடையிடையே 
கூடுதலும்‌ நீங்குதலும்‌ இன்‌ றி, எக்காலத்தும்‌ ஆன்மாவின்‌ உடனாய்க்‌, 
கஞ்சுகம்‌ போலப்‌ பந்தித்து நிற்றலின்‌, இவை பஞ்ச கஞ்சுகம்‌ என்று 
உபசரித்துக்‌ கூறப்படும்‌ என்க. 


புட தத்துவம்‌ 


புருடன்‌ ஆவது : 


இனி, இங்கனம்‌, கலை முதலிப பஞ்ச கஞ்சுகத்துடன்‌ கூடிப்‌, 
பெர்துமையான்‌ போத்‌இருத்துவம்‌ எய்‌ நின்ற ஆன்‌ மாப்‌ - பீரஇருஇ 
மாயைப்‌ போக நுகர்ச்சியின்‌ உன்முகத்இற்கு ஏது ஆகிய - அலிச்சை 
முதலிய பஞ்சக்‌ கிலேசம்‌ என்னும்‌ பும்ஸ்துவ மலம்‌ உடையஞாய்ப்‌, 
யருட தத்துவம்‌ என நிற்பன்‌. 


பஸளுசக்‌ கேசம்‌ 


பஞ்சக்‌ கிலேசம்‌ ஒரு மலம்‌ £ 
அநித்தத்தை நித்தம்‌ என்றும்‌, அசுத்தத்தைச்‌ சுத்தம்‌ என்றும்‌, 
துன்பத்தை இன்பம்‌ என்றும்‌, தான்‌ அல்லர்த பொருளைத்‌ தான்‌ 
என்றும்‌ - திரியக்‌ காணும்‌ உணர்‌ வா௫ய அவிச்சையும்‌, 
அதுபற்றி, அவற்றை *யான்‌ * என மூக்கும்‌ ஆங்காரமும்‌, 
அதுபற்றி, * எனக்கு இது வேண்டும்‌ * என்னும்‌ அவாவும்‌, 
அதுபற்றி, அப்பொருட்‌ கண்‌ செல்லும்‌ ஆசையும்‌, 


அதுபற்றி, அதன்‌ மறுதலைக்கண்‌ செல்லும்‌ கோபமும்‌ - என 
'இவை (பஞ்சக்கிலேசம்‌), ' 


இப்‌ பஞ்சக்‌ இலேசமே பும்ஸ்துவ மலம்‌ என்று ஓதப்படும்‌. 
இவ்‌ ஐந்தினையும்‌ மூன்றாய்‌ அடக்கக்‌, 
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மூன்றனுள்‌ ஐந்து : 

“காமம்‌, வெகுளி, மயக்கம்‌ - இவை மூன்றன்‌, நர்மம்‌ கெடக்‌, 
கெடும்‌ கோய்‌” * (இருக்குறள்‌ -860) என்றார்‌ தெய்வப்‌ புலமைத்‌ 
திருவள்ளுவ நாயனாரும்‌. 


ச௩லரே புருடன்‌ : 
இவ்‌ அவிச்சை முதலியன உடையோர்‌ சகலரே ஆகலின்‌ , ஏனை 


விஞ்ஞானகலர்‌, பிரளயாகலர்‌, (ஆவார்‌) சகலர்‌ போலப்‌ புருட 
தத்துவம்‌ எனப்‌ பெயர்‌ பெறுமாறு இல்லை என்க. 


ஆன்மாப்‌ புருடன்‌ ஆவது : 

ஆன்மாப்‌ புருட தத்துவம்‌ ஆதற்குக்‌ காரணம்‌ கலாதியே 
அமையும்‌, அவீச்சையாதி வேண்டா என்பார்க்குக்‌ - 

கலாதி உடைய பிரளயாகலரும்‌ பிரகிருதி மாயைப்‌ போகம்‌ 
நுகர்வது ஆகிய புருட தத்துவம்‌ ஆவான்‌ செல்வர்‌ -ஆகலானும்‌, 

அவிச்சை ஆ௫இயே அமையும்‌, கலாதி வேண்டா என்பார்க்குக்‌ - 


கலர்‌ இயான்‌ கிரியை முதலிய விளங்கிப்‌, பொது வகையான்‌ போத்‌ 
இருத்துவம்‌ எய்தாதவழி, சிறப்பு வகையான்‌ போத்திருத்துவம்‌ 
எய்துதல்‌ கூடர்தாய்‌ முடியும்‌ - ஆகலானும்‌, 

இவ்‌ இருவகையும்‌ கூடிய பொதுமையின்‌, ஆன்மாப்‌ - புருட. 
தத்துவம்‌ எனப்‌ பெயர்‌ பெற்றுப்‌, பிரகிருதி மாயைப்‌ போகம்‌ நுகர்‌ 
தற்கு உரியன்‌ ஆவன்‌ - என்பது. 


அலிச்சை முதலிய ஐந்தும்‌- முன்னர்க்‌ கூறப்படும்‌ மூலப்‌ பகுஇ 
யின்‌ உளவாயின என்று உணர்க, - 
மூலப்‌ பகு௫யின்‌ முன்னர்ப்‌ புருடன்‌ : 

சங்கார முறைமையின்‌ , பஞ்சக்கலேசம்‌ ஆகய பும்ஸ்‌ துவமலம்‌ 
நீங்கலே புருட தத்துவத்திற்குச்‌ சுத்தி ஆகலின்‌, அத்‌ தன்மைத்து 
ஆய பஞ்சக்‌ கிலேசம்‌ நீங்கல்‌ - மூலப்‌ பகுஇயைச்‌ சுத்தி செய்த 
பின்னர்த்து ஆகலானும்‌; 

புருட தத்துவத்தின்‌ ஓதிய புவனங்கள்‌ மூலப்‌ பகுதியின்‌ மேல்‌ 


இடத்து உள ஆகலான்‌, அவை சுத்‌இப்படுதலும்‌ - மூலப்‌ பகுஇயின்‌ 
"உளவாகிய புவனங்களைச்‌ சுத்தி (9சய்த பின்னர்த்து ஆகலானும்‌, 
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புருடன்‌ - மூலப்‌ பகுதியை அனுபவிக்கும்‌ முதன்மை உடைமை 
யானும்‌, | 

மூலப்‌ பகுதியின்‌ உளவாகிய பும்ஸ்துவ மலம்‌ உடைமைபற்றி, 
ஆன்‌ மாப்‌, புருட தத்துவம்‌ என கிற்‌..த-மூலப்‌ பகுதியின்‌ பின்னர்த்து 
(ஆயினும்‌), அதன்‌ முன்னாக அராக தத்துவத்தைச்‌ சார வைத்து | 
எண்ணப்பட்டது என்‌ று உணர்க. 


௬ * * *ு * 


ஆன்மா - புருடன்‌ -இத்தும்‌ சடமும்‌ : 

பஞ்ச கஞ்சுகமும்‌ பஞ்சக்‌ கிலேசமும்‌ - பொதுவகையானும்‌ 
சிறப்பு வகையானும்‌ போத்திருத்துவத்துற்கு ஏது ஆம்‌ என்பது- 
எல்லார்க்கும்‌ ஒப்ப முடிந்தமையின்‌ | புருட தத்துவம்‌ என்பது 
ஆன்மாவின்‌ வேருய்க்‌, கலை முதலிய ஐந்தும்‌ கூடிய பொதுமையின்‌ 
தோன்றுவதாய்ப்‌, போத்திருத்துலத்துற்குக்‌ கருலியாய்ச்‌, சடமாய்‌ 
நிற்பது ஒன்று என்பர்‌ (கருத்துப்‌ பொருந்தாது). 


. ஆன்மா வியாபகம்‌ ஆயினும்‌, புருட தத்துவம்‌ எனப்‌ பெயர்‌ 
பெறுதற்கு ஏது ஆகிய போத்திருத்துவம்‌ -- நீங்குதல்‌ - மூலப்‌ பகுஇயின்‌ 
சுத்திப்பின்‌ ஆதல்பற்றி, மூலப்‌ பகுக்கும்‌ அராக தத்துவத்‌தற்கதும்‌ 
இடையே வைத்து எண்ணுதலும்‌, 

புருடன்‌ ஆதற்கு ஏதுவாய்‌ வீசேடித்து நிற்கும்‌ தத்துவங்கள்‌ 
சடம்‌ ஆதல்பற்றி, அடுத்ததின்‌ தன்மையாய்‌ நிற்கும்‌ புருட தத்து 
வத்தையும்‌ சடம்‌ என்று உபசரித்துக்‌ கூறுதலும்‌ - பொருந்‌ துமாறு 
அறிக. 


உண்மையான்‌ த்தும்‌, உபசாரத்தான்‌ சடமும்‌ ஆம்‌ என்பது 
பற்றி அன்றே, 


“சித்து அசித்து ஆன்மா ஒன்று '' (ஈத்த, சுபக்‌. 150) என வழி 
நூல்‌ ஆரியர்‌ ஒதியதூஉம்‌ என்க, ம்‌ 


புருட தத்துவத்தின்‌ புவனங்கள்‌ 3 


புருட தத்துவத்தின்‌ புவனங்கள்‌ உள என்பது - ** கங்கையின்‌ 
இடைச்சேரி '' என்பது போல, ஆகு பெயராய்ப்‌, புருட தத்து 
வத்தின்‌ அணிமைக்கண்‌ நின்ற பிரூருதி தத்துவத்தின்‌ உள - என்று 
பொருள்‌ கோடற்‌ பாற்று என்பது - பவுட்கரத்தன்‌ வகுத்து 
ஒதியவாற்றான்‌ அறிக. இதனாலும்‌, புருடன்‌ என வேறு ஓர்‌ தத்துவம்‌ 
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இன்றை உணர்க, வேறு ஓர்‌ தத்துவம்‌ ஆயின்‌, ஏனைய போலப்‌ 
புருடதத்துவத்திற்கு ஒதிய புவனம்‌ ஆண்டு உள என்றலே அமையும்‌, 
ஆகுபெயரான்‌ மற்றொரு ஐத்துத்தன்கணன்‌ உள என்று ஓதல்‌ 
வேண்டா ஆகலான்‌ ... 


புருட ௬த்து : 

போத்திருத்தும்‌ நீங்சுதலே புருடனுக்குச்‌ சுத்த ஆகலின்‌, 
காலாக்கினி ருத்திர புவனம்‌ முதல்‌, கலையளவும்‌, போத்தருத்துவம்‌ 
உண்மையான்‌, அத்துவ.சேதனையின்‌- காலாக்கினி ருத்திர்புவன சுத்‌இ 
முதல்‌ ..- கண்ட ருத்திர புவன சுத்தி வரையில்‌ இறப்பு வகையான்‌ 
நிகழும்‌ டோத்திருத்துவங்கள்‌-பற்றறக்‌ கழிந்து, கலாஇ சுத்‌தவரையின்‌ 
பொது உகையான்‌ நிகழும்‌ போத்திருத்துவழும்‌ பற்றறக்‌ சுழியும்‌ - 
என்று உணர்க, இக்‌ கருத்தே பற்றி, 

* மெய்வகைய கலாசுத்‌இதனின்‌; இதற்கும்‌ சுத்தி மேளியிடும்‌ 
வகைதானும்‌ விரும்பிய நூல்‌ விளம்பும்‌ '* (சவப்‌. 41) 
என்றார்‌ புடைநூல்‌ ஆ௫ரியரும்‌ எனக்‌ கொள்க. 


போத்திருத்துவம்‌ ஆவது போகம்‌ நுகர்வோன்‌ ஆதல்‌ தன்மை, 


மூலய்‌ பசூதி 


மூலப்‌ பகுதி ஆவது.: 

இனி, இங்ஙனம்‌ கலை முதலிய பஞ்ச கஞ்சுகம்‌ உடையனாய்ப்‌, 
போக நுகர்ச்சக்கண்‌ சென்ற ஆன்மாவிற்குக்‌, குணம்‌ முதல்‌ நிலம்‌ 
ஈராகய போக்கியங்கள்‌ - முறையே உளஆதற்கு ஏதுவாகக்‌, கலையின்‌ 
நின்‌ றும்‌ மூலப்‌ பகுதி என்னும்‌ தத்துவம்‌ தோன்‌ றிச்‌, கண்ட ருத்‌இரர்‌ 
சத்தி கலக்கக்‌, கலக்குண்டு, தன்னின்‌ நின்றும்‌ குண தத்துவத்தைத்‌ 
தோற்றுல்க்கும்‌. அவிச்சை முதலிய பஞ்சக்‌ கிலேசம்‌ என்னும்‌ 
பும்ஸ்‌ துவ மல விளைலிற்கும்‌ இதுவே காரணம்‌ எனக்‌ கொள்க. 


பெயர்கள்‌ : 
போக்கிய ரூபமாய்‌ கின்ற தத்துவப்‌ பிரபஞ்சங்கட்கு எல்லாம்‌ 


இது மூல காரணம்‌ ஆதல்பற்றி. மூலப்பகுதஇி என்‌ றும்‌, பிரகிருதி மாயை 
என்‌ றும்‌, பிரதானம்‌ என்றும்‌, மான்‌ என்றும்‌; முக்குணங்களும்‌ 
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வியத்தமாய்‌ விளங்காது, மயில்‌ அண்ட சலத்தின்‌ - பஞ்ச வன்னம்‌ 
போலச்‌, சூக்குமம்‌ஆய்‌ நின்‌ ற அவத்தை உடைமைபற்றி- அ வ்வியத்தம்‌ 
என்‌ றும்‌ - வழங்கப்படும்‌. 


மூலப்‌ பகுஇயும்‌ முக்குணமும்‌ : 

௨ முக்குணங்களும்‌ விளங்கத்‌ தம்முள்‌ சமமாய்‌ நின்ற்‌ 
அவத்தையின்‌, குண சத்துவம்‌ ஆவது அலது மூலப்‌ பகுதி ஆகாது 
எனவும்‌, முக்குணங்களும்‌ விளங்குதல்‌ இன்‌ றிச்‌ சூக்குமம்‌ஆய்‌ நின்‌ ற 
அவத்தையே மூலப்‌ பகுதி ஆம்‌ எனவும்‌, தெரிந்து உணர்ந்து 
கொள்க. 


காரியத்தின்‌ சிறப்பு வகையான்‌ நிகழும்‌ குணங்கள்‌ - காரணத்‌ 
தின்‌ பொது வகையான்‌ நிகழ்ந்து அன்றி உள ஆகா-என்பது நியமம்‌. 
ஆகலின்‌, சத்தம்‌ முதலிய குணம்‌ ஏறப்பு வகையான்‌ நிகழும்‌ பஞ்ச 
பூதங்கள்‌, அலை பொது; கையான்‌ சூக்குமமாய்‌ நிற்கும்‌ டஞ்ச தன்‌ 
மாத்திரைகளை இடையிட்டு அன்றிப்‌, பூதாதி.ஆங்காரச்‌ இன்‌ சோன்னா 
மையும்‌, 

பெயர்‌, சாதி முதலிய உணர்வு - றப்பு வகையான்‌ நிகழும்‌ 
சவிகற்பக்‌ காட்சி அவை பொது வகையான்‌ சூக்குமம்‌ ஆய்‌ நிகழும்‌ 
நிருவிகற்பக்‌ காட்சியை இடையிட்டு அன்றில்‌, போதத்‌இன்‌ தோன்றா 
மையும்‌; 


“உரு எவையும்‌ தெரித்துச்‌” இறப்ப வகையான்‌ நிகழும்‌ 
மத்திமை வாக்கு - அவை பொதுவகையான்‌ சூக்குமம்‌ ஆய்‌ நிகழும்‌ 
பைசக்தியை இடையிட் டு அன்றிச்‌ சூக்குமையின்‌ தோன்ருமையும்‌,2 


ஆய, இன்னோர்‌ அன்னவை போலச்‌, சு துக்க மோக ரூபம்‌ 
ஆய்ச்‌ சறெப்பு வகையான்‌ நிகழும்‌ குண தத்துவமும்‌, அவற்றை 
* அடைவுபட உள்‌ ஒடுக்கிச்‌ ?' சூக்குமம்‌ஆய்ப்‌ போது வகையான்‌ 
, நிகழ்வது ஒன்றனை இடையிட்டு அன்றிக்‌, கலையின்‌ நின்றும்‌ 
தோன்றுதல்‌ கூடாமையான்‌, அத்‌ தன்மைத்து ஆகிய மூலப்‌ பகு.இ 
உண்டு என்பது --ஆகம அளவை மாத்‌இரையான்‌ அன்றி, அருத்தா 
பத்து அளவையானும்‌ உணர்ந்து கொள்க. 


கலையின்‌ நின்றே மூலப்பகுஜு : 


மூலப்‌ பகுதி கலையின்‌ நின்றும்‌ தோன்றியது என்னாது மாயை 
யின்‌ நின்றே தோன்றியது என்றால்‌, .. (அது) கலையுள்‌ அடக்கம்‌ 
இன்மையின்‌, கலையான்‌ விளங்கும்‌ கரியா சத்திக்கு நேரே போக்கயெந்‌ 
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ஆதல்‌ இன்றிக்‌, கால நியககள்‌ போல, வேறு ஓர்‌ ஆற்றான்‌, ஆன்மா. 
விற்கு உபகாரம்‌ ஆவதாய்‌ முடியும்‌. அது கூடாமையானும்‌, கேவல்‌: 
மாய்‌ நிற்கும்‌ கலையை நோக்க, மூக்குணைஙைகளை அடைவுப்ட. “ஒடுக்கி 
அவ்வியத்தமாய்‌ நிற்கும்‌ அவத்தை - தூலம்‌ ஆகலானும்‌, அத்‌. 
தன்மைத்து ஆகிய மூலப்‌ பகுதி - மாயேயம்‌ ஆகிய கலையின்‌ நின்றும்‌ 
தோன்‌ றுதலே பொருத்தம்‌ உடைமை அறிக. 


மூலப்‌ பகுதி அவ்வியத்தமாய்‌ நிற்பது ஆகலின்‌, அதன்கண்‌ கூறப்‌ 
படும்‌ புவனங்களும்‌ குண தத்துவ மத்தகத்தின்‌ உளவாம்‌ எனக்‌ 
கொள்க. 


குணதத்துவம்‌ 
ரூணம்‌ ஆவது : 
இனி, இங்கனம்‌ அவ்வியத்தமாய்‌ நின்ற மூலப்‌ பகுஇ - வியத்தம்‌ 
ஆதற்‌ பொருட்டு, ஒன்றாய்‌ நின்‌ ற பாலையும்‌ நீரையும்‌ பகுக்கும்‌ ஒதஇமம்‌ 
போலச்‌, €கண்டருத்திரர்‌ சத்தி கலக்கக்‌, கலக்குண்டு, முக்குணமாய்ப்‌ 
பகுப்புற்று விளங்கித்‌, தம்முள்‌ சமமாய்ரின்‌ ற அவத்தை-குணதத்துவம்‌ 


எனப்படும்‌. 


குண தத்துவம்‌ ஒன்று : 


குணங்கள்‌ மூன்று ஆயினும்‌, தொழிற்பாட்டின்கண்‌, ஒருங்கு' 
விரவிரீன்‌ று ஒரு காரியத்தைச்‌ செய்தல்‌ பற்றிக்‌, குணதத்துலம்‌ ஒன்று 
என வைத்து எண்ணப்படும்‌ என உணர்க. 


சாத்துவிகம்‌ முதலிய மூன்றும்‌ - ஆன்மாக்கள்‌ தோறும்‌ மிக்கும்‌ 
குறைந்தும்‌ விரலி, முறையே, சுக துக்க மோகங்கட்கு ஏ துவாய்ப்‌, 
பிரகாசம்‌ முதலிய விருத்தகளை உடையவாய்‌ நிற்கும்‌. 


.  குணதத்துவம்‌ - மூலப்‌ பகுதியின்‌ விருத்தயே அன்றி, ஏனைய 
போலப்‌ பரிணாமம்‌ அன்மையான்‌; மூலப்‌ பகுதியோடு ஒன்றாக 
வைத்து ஓதவும்படும்‌ எனக்‌ கொள்க. 

குணத்திற்கும்‌ பிறவற்றிற்கும்‌ வேறுபாடு : 

? புத்தி தத்துவம்‌ முதலியனவும்‌ குணரூபமே ஆகலின்‌, அவற்றோடு. 
இலவற்றிடை வேற்றுமை :- 
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ழுக்குணமும்‌ விளங்குதல்‌, இன்றித்‌, தம்முள்‌ சமம்‌ஆய்‌ நின்ற 
அவத்தையின்‌ - மூலப்‌ பகுஇயும்‌, 

விளங்கத்‌ தம்முள்‌ சமமாய்‌ நின்ற அவத்தையின்‌ - குண 
தத்துவமும்‌, - 

அவை சமம்‌ ஆகாது, தம்முள்‌ மிக்கும்‌ குறைந்தும்‌ பரிணமித்து 
நின்ற அவத்தையீன்‌ - புத்த தத்துவம்‌ முதலியனவும்‌ ஆம்‌, ஆகலின்‌, 

இவை - தம்முள்‌ வேற்றுமை என்க, 


* * * * 


சமநிலையில்‌ குணதத்துவம்‌ : 


ந்து தம்தம்‌ இயல்பின்‌ சமமாய்‌ நிற்பவற்றிற்கு அன்றித்‌, தம்முள்‌ 
மிகுதலும்‌ குறைதலும்‌ பெறப்படாமையான்‌, அதுபற்றிச்‌, சமமாய்‌ 
நிற்கும்‌ குணதத்குவம்‌ ஒன்று உண்டு எனக்‌ கொள்ளப்படும்‌ என்க. 
புக்தி த்தூ வயம்‌ 

புத்தி ஆவது : 

இனிக்‌, கலை முதலியவற்றானும்‌, பிரகஇிருஇ குணங்களானும்‌, 
பொது வகையானும்‌ சிறப்பு வகையானும்‌ போத்திருத்துவம்‌ எய்த 
நின்ற புருடனுக்குக்‌, குணதத்துவத்தன்‌ நின்‌ றும்‌ - சாத்துவிகத்தான்‌ 
மிக்கும்‌, ஏனை இரண்டு குணங்களான்‌ குறைந்தும்‌ பரிணமித்துத்‌ 
தோன்‌ றி, வித்தையின்‌ பொதுமையான்‌ விளக்கிய ஞான சத்‌இயை, 
அவ்வவ்‌ விடயம்‌ தோறும்‌, சிறப்பு வகையான்‌ விளக்கி, அவற்றைப்‌ 
பெயர்‌, சாத முதலியவற்றான்‌ நிச்சயிப்பிக்கும்‌ கருவியாயும்‌, 

அங்ஙனம்‌ நிச்சயித்த பின்னர்‌, அவ்வவ்‌ விடய வடி விற்றாய்ப்‌ 
பரிணமித்துத்‌ தோன்றும்‌ ஞானமாய்‌ நின்று, ஆன்‌மாவிற்குப்‌ புலன்‌ 
ஆய்‌ அடுத்த போக்கியம்‌ ஆயும்‌, 

அங்ஙனம்‌ ஆகலான்‌, புருடனால்‌ செய்யப்படும்‌ இரு வினைப்‌ 
பயன்‌ ஆகிய புண்ணிய பாவங்கட்சு எல்லாம்‌, சிறப்பு வகையான்‌ 
பற்றுக்கோடு ஆயும்‌, 


அவற்றான்‌ உளவாகிய தன்மம்‌ முதலிய பாவகம்‌ எட்டும்‌, 
அவற்றினான்‌ ஆய த்தி முதலிய பிரத்தியயங்கள்‌ ஐம்பதும்‌, அவற்‌ 
றின்‌ விரிவுகளும்‌ - ஆகிய எல்லாவற்றிற்கும்‌ இடம்‌ ஆயும்‌ நிற்பது 
புத்து தத்துவம்‌ என்று உணர்க, 
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நிச்சயித்தல்‌ தொழில்‌ - பிறிது ஒன்ரான்‌ பேறப்படாமையின்‌, 
அருத்தாபத்து அளவையான்‌, இத்தன்மைத்து எல்லாம்‌ உடைத்தாகய 
புத்தி தத்துவம்‌ ஒன்று உண்டு எனத்‌ துணியப்படும்‌. 


நிச்சயித்தல்‌ ஆவது : 


.... ஆன்மா- அந்தக்‌ கரணங்களோடு இயைபு இன்‌ றி, உடனாய்‌ 
நிற்கும்‌ வித்தை மாத்திரையே கருவியாகக்‌ கொண்டு, வாயில்களை 
அதிட்டித்தவழி, எதிரே தோன்றுவது ஓர்‌ விடயத்தின்‌, பொது 
வகையான்‌, * இஃது ஓர்‌ பொருள்‌ ' என்று அறிதல்‌ ஆகிய நிருவி 
கற்பக்காட்டு முற்பட நிகழும்‌ அன்றே. 

அதன்‌ பின்னர்‌, ஆன்மா மனத்தை அ$ட்டிப்ப, மனம்‌ ஆனது 
சித்தம்‌ஆய்‌ நின்று, * இஃது யாது ஆகற்பாற்று என ஒன்றைத்‌ 
தூக்கச்‌ இந்தத்துப்‌, பின்னர்‌, * இது குற்றி ஆகற்‌ பாற்று , *மகன்‌ 
ஆகற்பாற்று * என ஒன்றைச்‌ சங்கற்பித்தும்‌, * அலது ஆமோ, 
அன்றோ, என ஐயுற்றும்‌, நிச்சயீத்தற்கு ஏது ஆகிய வேட்கையை 
விளைத்து நிற்கும்‌. 

அதன்பின்‌, ஆன்மா ஆங்காரத்தை அஇிட்டிப்ப, ஆங்காரம்‌ 
ஆனது “குற்றி என்றாதல்‌, மகன்‌ என்ளாதல்‌ - ஒன்றை நிச்சயிப்பேன்‌ 
யான்‌, என்னும்‌ அகந்தையை விளைத்து, நிச்சயித்தற்கண்‌ முயலும்‌ 
ஊக்கத்தை உண்டாக்கி, அதற்கு ஏதுவாகப்‌ பிராண வாயுவையும்‌ 
இயக்கி நிற்கும்‌. 

அதன்பின்‌, ஆன்மாப்‌ புத்தியை அஇட்டிப்பப்‌, புத்தியானது 
* இவன்‌ மகன்‌ ' : இதுகுற்றி' * இது குடம்‌ ' * இஃ்து ஆடை " 
என அவ்வப்பொருள் களைப்‌ - பெயர்‌; சாதி முதலியனபற்றிச்‌, இறப்பு 
வகையான்‌ துணிதல்‌ ஆகிய சலிகற்பக்‌ காட்டியே ஈண்டு நிச்சயித்தல்‌ 
எனப்படும்‌ என்க. 

ஈண்டுக்‌ கூறியவாற்றானே, வாயில்‌ முதலியவற்றின்‌ தொழிற்பாடு 
கட்குத்‌ தம்முள்‌ வேறுபாடும்‌, அவை ஒன்றற்கு ஒன்று ஒரு 
தலையான்‌ ஏது ஆமாறும்‌ கண்டுகொள்க. 


புத்திக்‌ காட்சியும்‌ மானதக்‌ காட்சியும்‌ : 

சவிகற்பக்‌ காட்‌9- புத்தக்‌ காட்டியே ஆயினும்‌, முதற்கண்‌ 
மனத்தின்‌ தொழிற்பாடு ஏதுவாக வைத்து முறையே வருதல்பற்றி, 
ஆகு பெயரான்‌, மானதக்‌ காட்சி எனப்படும்‌, 
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* புந்தியை-மனம்‌ அது என்றும்‌, மனம்‌ அது புந்தி என்றும்‌ : 
வந்‌இடும்‌ : 7? என்று ஓதுதலின்‌ . (சத்தி. சுபக்‌. 216) 
* * 


ஆ * ர்‌ 


வாசனைக்குப்‌ பற்றுக்கோடூ புத்தி : 

.. அநுபலித்த பொருளைப்‌ பின்‌ நினைத்தற்கு ஏது ஆ௫இய்‌ 
வாசனைக்குப்‌ பற்றுக்கோடு ஆவது புத்‌இ தத்துவமே அன்றி ஆன்மா 
புத்தியில்‌ ஞானம்‌ உண்டாதல்‌ : 

புத்து தத்துவம்‌ சடம்‌ ஆயினும்‌, சாத்துவிக குணத்தான்‌ மேற்‌ 
பட்டுத்‌ தோன்றியது ஆகலின்‌, சேதனப்‌ பொருள்‌ ஆகிய ஆன்மா 
விற்கு எதிர்‌ முகம்‌ ஆயவழிக்‌, கண்ணாடியின்‌ நிழல்‌ போல, அதன்கண்‌ 
எதிர்விம்பம்‌ ஆய்‌, ஞானம்‌ உண்டாதல்‌ பொருந்தும்‌. .. 

டிக்த்சூணா பாவரஙாகளா 

இனிப்‌, புத்தியின்‌ குணங்கள்‌ அகிய பாவகம்‌ எட்டனுள்‌ - 
தன்மம்‌, ஞானம்‌, வைராக்கியம்‌, ஐசுவரியம்‌ - என்னும்‌ நான்கும்‌ 
சரத்துவிக்‌ குணத்தான்‌ உள ஆவன, 

அதன்மம்‌, அஞ்ஞானம்‌, அவைராக்கயம்‌, அநரைசுவரியம்‌ என்னும்‌ 


நான்கனுள்‌ - அவைராக்கியம்‌ ஒழித்து, ஒழிந்த மூன்றும்‌ தாமத 
குணத்தான்‌ உள ஆவன. 


அவைராக்கியம்‌ ஆகிய அராகம்‌ ஒன்றும்‌ - இராசத குணத்தான்‌ 
உண்டாவது என்று அறிக, 

மோகத்திற்கு ஏது ஆதல்பற்றி, ஐசுவரியமும்‌ தாமத குணத்தான்‌ 
ஆவது எனச்‌, ல ஆகமங்களில்‌ கூறப்படும்‌. 

தன்மம்‌ முதலியவற்றிற்குப்‌ பொருள்‌ - அறம்‌, அறிவு, வெறுப்பு, 
செல்வம்‌, பாவம்‌, அறியாமை, விருப்ப, வறுமை என மொழி 
பெயர்த்துக்‌ கூறிக்‌ கண்டு கொள்க. 


தண்மம்‌ - அறம்‌ : 


அவற்றுள்‌, தன்மம்‌ ஆவது : இயமம்‌, நியமம்‌ என்று இரு 
வகைத்து. அவற்றுள்‌ இயமம்‌: கொல்லாமை; மெய்ம்மை, 
கள்ளாமை, பிரமசரியம்‌, அகம்தூய்மை என்று ஐவகைப்படும்‌. 
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நிடமம்‌ : வெகுளாமை, வழிபாடு, புறம்‌ தூய்மை, உவகை, 
செப்பம்‌ என்று ஐவகைப்படும்‌. 
இப்‌ பத்தும்‌-வேள்வி முதலிய அறம்‌ செய்வார்க்கு ஒருதலையான்‌ 
வேண்டப்படும்‌ அங்கம்‌ என்‌ று உணர்க. கண்ணோட்டம்‌, அறிமடம்‌, 
ஒப்புரவு, ௩ட்பு, நடுவுநிலைமை முதலியன எல்லாம்‌ இவற்றுள்ளே 
அடங்கும்‌ .... 
ஞானம்‌ : 
இனி, ஞானம்‌ எண்‌ வகைப்படும்‌. அவற்றுள்‌ உம்மையின்‌ 
வாசனைபற்றி, முன்னொடு பின்‌ மலைவு இன்றிப்‌, பொருந்தும்‌ ஆற்றான்‌ 
பொருள்களை ஆராய்ச்‌ செய்து ஊூத்து அறியும்‌ ஞானம்‌ ஒன்‌ று. 


ஆத்தியான்‌ மிகம்‌ முதலிய மூவகைத்‌ துக்கத்தான்‌ மடிவு வந்துழி 
நிகழ்வன ஆகிய ஞானம்‌ மூன்று. 

நட்டோர்‌ கூறும்‌ வாயுறை மொழியான்‌ வரும்‌ ஞானம்‌ ஒன்று, 

சாத்திரங்களைத்‌ தானே ஓதி உணர்தலானும்‌, ஆூரியனை 
“வழிபட்டு ஒதி உணர்தலானும்‌ வரும்‌ ஞானம்‌ இரண்டு. 

தானம்‌ முதலிய நல்வினைகளான்‌ வரும்‌ ஞானம்‌ ஒன்று. 

ஆக ஞான வகை எட்டும்‌ கண்டு கொள்க. 

இங்ஙனம்‌, ஞானம்‌ எண்‌. வகைப்படுதலின்‌, அதனான்‌ வரும்‌ 
சித்தியும்‌ எண்‌ வகைப்படுத்து ஓதப்படும்‌. 

தி எனினும்‌ முத்தி எனினும்‌ ஒக்கும்‌... 
உத்த எட்ட : 

அவை யாவன : 


உலகாயதர்‌ - பூதக்‌ கூட்டரவு ஆகிய உடம்பே ஆன்மா என 
கிற்றலின்‌, பூதங்களுக்கு மேல்‌ உள்ள தத்துவங்களை அறியும்‌ ஞானம்‌ 
இன்மையின்‌, அவர்‌ - பூத உலகத்தின்‌ முத்தியைப்‌ பெறுவர்‌. பிராண 
வாயுவை ஆன்மா என நிற்கும்‌ கவுளரும்‌ ஆண்டே முத்தியைப்‌ 
பெறுவர்‌. 


சோதிட நூலார்‌ - நாள்மீன்‌ உலகத்தின்‌ சேறலே முத்தி என 
நிற்றலின்‌, அவரும்‌ பூத உலகத்தின்‌ முத்தியைப்‌ பெறுவர்‌. 
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மிருதி நூலார்‌ - ஐம்பெரும்‌ பூதத்திற்குக்‌ காரணம்‌ யாது- 
அதுவே பிரமம்‌ என நிற்றலின்‌, ஐம்பெரும்‌ பூதத்திற்குக்‌ காரணம்‌ 
தன்மாத்திரையே ஆகலின்‌, அதற்கு மேல்‌ உள்ள தத்துவக்களை 
உணராமையான்‌, அவர்‌ தன்மாத்திரை உலகத்தின்‌ முத்தியைப்‌ 
டபுபறுவர்‌. 


உலகாயதரில்‌ ஒருசாரார்‌ - இந்திரியமே ஆன்மா எனவும்‌? 
சித்தமே ஆன்மா எனவும்‌, மனமே ஆன்மா எனவும்‌, ஆங்காரமே 
ஆன்மா எனவும்‌ - நிற்றலின்‌, அவர்‌-அவ்வவ்‌ உலகத்தின்‌ முத்குயைப்‌ 
டபபறுவர்‌. 


புத்தர்‌, நையாயிகர்‌ முதலியோர்‌ - முறையே புத்தி தத்துவத்தின்‌ 
பரிணாமம்‌ ஆகிய ஞானமே ஆன்மா எனவும்‌, ஆன்மாவின்‌ குணம்‌ 
எனவும்‌ நிற்றலின்‌, அவர்‌ - புத்தி தத்துவ உலகத்தின்‌ முத்தியைப்‌ 
பெறுவர்‌ 


சமணர்‌ - உண்டும்‌ ஆம்‌, இல்லையும்‌ ஆம்‌ என்றல்‌ தொடக்கத்து 
எழு வகையான்‌, அேகாந்தம்‌ பேசி நிற்றலின்‌, மிக்கும்‌ குறைந்தும்‌ 
நிற்றல்பற்றி; அங்ஙனம்‌ கூறுதலின்‌, அதற்கு ஏற்புடையது குண 
தத்துவம்‌ ஆகலின்‌, அதனை ஆன்மா என மயங்கிக்‌ கொண்டார்‌ எனப்‌ 
படுதலின்‌, அவர்‌ குண தத்துவ உலகத்தின்‌ முத்தயைப்‌ பெறுவர்‌. 


பாஞ்சராத்திரிகள்‌ - நிலம்‌ முதலிய இருபத்து நான்கு தத்துவத்‌ 
தற்கும்‌ மேல்‌உள்ள பொருள்‌ “நாராயணன்‌, என்பர்‌. இருபத்து நான்கு 
தத்துவத்திற்கும்‌ மேல்‌ உள்ளது மூலப்‌ பகுதியே ஆகலின்‌, அதனை- 
மயக்கத்தான்‌ நாராயணன்‌ எனக்‌ கொண்டார்‌ - என்பது அன்றிப்‌, 
பிறிது இன்மையின்‌. அவர்‌ மூலப்‌ பகு உலகத்தின்‌ முத்தயைப்‌ 
பெறுவர்‌. 

ஏகான்ம வாதிகள்‌ - பொது வகை மானும்‌, சிறப்பு வகை 
யானும்‌ போத்‌இருத்துவம்‌ எய்தி நின்ற புருட தத்துவத்‌ இன்‌ 
முத்தியைப்‌ பெறுவர்‌. 

சாங்கியர்‌ - பொது வகையான்‌ போத்திருத்துவம்‌ எய்‌இ நின்ற 
புருட தத்துவத்தின்‌ முத்தியைப்‌ பெறுவர்‌, புருட தத்துவத்திற்கு 
மேல்‌ உள்ள பொருள்களை அறியாமையான்‌, என்க. 

இவ்வாறே புறப்புறச்‌ சமயத்தாரும்‌, புறச்‌ சமயத்தாரும்‌ - அவ்வத்‌ 
தத்துவங்களின்‌ முத்துயைப்‌ பெறுமாறு உய்த்து உணர்ந்து 
கொள்க, ... 
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அதுஅதுவே முத்தி எனவும்‌, அதுஅதுவே இத்தாந்தம்‌ எனவும்‌ 
நிற்பார்க்கு - அவர்‌ அறிந்த எல்லை அளவும்‌ சேறல்‌ கூடும்‌ ஆகலின்‌, 
அறியாத எல்லைக்கண்‌ செல்ல மாட்டாமையின்‌, அவ்வத்‌ தத்து 
வங்கள்‌ அவரவர்க்கு முத்தத்‌ தானம்‌ ஆயின என்க. 


பூதமும்‌, தன்மாத்திரையும்‌, வாயிலும்‌, சத்தமும்‌, மனமும்‌, 
ஆங்காரமும்‌, புத்தியும்‌, குணமும்‌, அவ்வியத்தமும்‌, புருடனும்‌ - 
எனப்‌ புறப்புறச்‌ சமயத்தாரும்‌ புறச்‌ சமயத்தாரும்‌ எய்தும்‌ இத்‌இத்‌ 
தானம்‌ பத்து ஆகலின்‌, சித்திகளும்‌ ஒரோ ஒன்‌ று பப்பத்தாய்‌ விரியான்‌ 
எண்பது ஆயினவாறு காண்க. 
* 


* நு * கு 


புத்தி தத்துவத்தின்‌ பரிணாமம்‌ ஆகிய ஞானத்தான்‌ எய்தும்‌ 
சித்திகள்‌ மாத்திரையே ஈண்டு எடுத்துக்‌ கொண்டமையான்‌. ... 


புருட தத்துவத்திற்கு மேலான முத்தித்‌ தானங்கள்‌ : 

| ... புருட தத்துவத்திற்கு மேலும்‌ அராகம்‌ முதல்‌ மேர்‌இனி ஈறு 
ஆகிய தத்துவங்களும்‌, சுத்தவித்தை முதல்‌ சலதத்துவம்‌ ஈறு ஆகிய 
தத்துவங்களும்‌, அ.துஅதுவே முத்தி என நிற்கும்‌ அகப்புறச்‌ சமயத்‌ 
தார்க்கும்‌, அகச்‌ சமயத்தார்க்கும்‌-முறையே முத்தித்‌ தானம்‌ ஆகலின்‌, 
அவற்றையும்‌ உடன்‌ கூட்டி எண்ணித்‌ தொகை (காள்ளாமை 
(அறிக), 

குணரூபம்‌ ஆகிய புத்தி தத்துவத்தின்‌ தொழிற்பாடு - பிரகிருதி 
புருடலுக்‌;த மேல்‌ செல்ல மாட்டாமையின்‌, ஆண்டு எய்தும்‌ இத்த 
கட்குக்‌ காரணம்‌ - முறையான்‌ எய்தும்‌ பல வேறுவகைப்பட்ட சத்த 
நிபாதமே ஆம்‌ என உணர்க. 

இங்கனம்‌ ஆகலான்‌, புத்தியின்‌ குணம்‌ ஆ௫ய ஞானத்தான்‌ 
எய்தும்‌ பிரத்தியயம்‌ - ஏத்தி எனத்‌ தொகையான்‌ ஒன்றும்‌, ஊஇத்தல்‌ 
முதலிய காரண வேறுபாடுபற்றி வகையான்‌ எட்டும்‌, பூதம்‌ முதலிய 
தான வேறுபாடுபற்றி விரியான்‌ எண்பதும்‌ - ஆயவாறு கண்டு 
கொள்க. 


வைராக்கயம்‌ - வெறுப்பு : 

இனி, வைராக்கியம்‌ - காரண வேறுபாட்டால்‌ பத்து வகைப்‌ 
படும்‌. அவை ஆவன. - 

பிணி முதலியவற்றான்‌ வருந்துவோரை நோக்கியவழி, * எம்‌ 
உடம்பும்‌ இவ்‌ இயல்பிற்று அன்றே. இதன்‌ பொருட்டு-- உண்டி 
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முதலியன தேடி வருந்துதலான்‌ பயன்‌ என்னை, என வரும்‌ வெறுப்பு 
ஒன்று. 

ஆத்தயான்மிகம்‌ முதலிய மூவகைத்‌ தக்கத்தான்‌ வரும்‌ வெறுப்பு 
மூன்று. 

பொருளை ஈட்டலும்‌, காத்தலும்‌ - முதலியவற்றான்‌ எய்தும்‌ 
வருத்தத்தை நோக்கி வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்று. 

நட்டார்‌ முதலியோரை இழந்தவழி, அழுது, வருந்தி, *இங்ஙனம்‌ 
வருக்துதற்குக்‌ காரணம்‌ ஈட்புச்‌ செய்தல்‌ அன்றே, என்று 
எண்ணுலான்‌ வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்‌ று, 

காமுகன்‌ - தன்‌ மனையாள்மாட்டு வெறுப்பு நிகழ்தற்கு ஏது 
ஆயது ஒன்றனைக்‌ கண்டுழி, அதனான்‌ வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்‌ று. 

ஒரு நாளை உண்டி சுருங்கனும்‌ வாட்டம்‌ உறுவதாகய இவ்‌ 
உடம்பு எத்துணைக்‌ காலம்‌ ஓம்பினும்‌ நிரம்புமாறு இல்லை என்று 
எண்ணுதலான்‌ வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்‌ று. 

இழிந்தோர்‌ பால்‌ சென்று நின்று இரத்தல்‌ முதலியவற்றிற்கு 
மனம்‌ செல்லாமையான்‌ வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்‌ று. 

.. இவற்றுள்‌ ஒன்றானும்‌ இன்‌ றி உம்மைப்‌ பிறப்பின்‌ செய்த தவ 

விசேடத்தான்‌ வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்‌ று. 

ஆக வைராக்கிய வகை பத்தும்‌ சண்டு கொள்க. இன்னும்‌ 
ெவ்வேறு காரணங்கள்‌ எல்லாம்‌ இவற்றுள்ளே அடங்கும்‌. 


துட்டி பத்தும்‌ நூறும்‌ . 

இப்‌ பத்துவகை வைராக்கியத்தான்‌ வரும்‌ தட்டியும்‌ அவற்றான்‌ 
பத்து வகைப்படும்‌. 

துட்டியாவது வெறுப்பு நிகழ்ந்தமையான்‌ உடம்பு முதலிய 
வற்றை ஓம்புதற்‌ பொருட்டு வரும்‌ “கவலையின்‌ நீங்கி ம௫ழ்ச்9 
எய்துதல்‌. 

இப்‌ பத்து வகைத்‌ துட்டியும்‌ மேல்‌ கூறிய பூதம்‌ முதலிய 


முத்தத்‌ தானம்‌ பத்திற்கும்‌ ஏது ஆதல்பற்றிம்‌, ஒரோ ஒன்றும்‌ பப்பத்‌ 
தாய்‌, விரியான்‌ நூறு ஆம்‌ எனக்‌ கொள்க, 


ஓசுவரியம்‌ - செல்வம்‌ : 
இனி, ஐசுவரியம்‌ - அணிமா, மகிமா முதல்‌ எட்டு வகைப்படும்‌; 
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அவற்றுள்‌, அணுவினும்‌ அதிசூக்கும வடிவு உற்று நிற்றல்‌ - 
அணிமர்‌ என்னும்‌ செல்லம்‌. 

மேருவினும்‌ மிகப்‌ பெரிய வடி உற்று நிற்றல்‌ - மூமா 
என்னும்‌ செல்வம்‌. 

சேறு முதலியவற்றின்‌ இயங்கினும்‌, அழுந்துதல்‌ இன்றிக்‌, காற்றி 
னும்‌ கடு நடைத்தாய்‌, மெல்லிய வடிவு உற்று நிற்றல்‌ - இலகிமா 
என்னும்‌ செல்வம்‌, 

மனத்தான்‌ விழையப்பட்டன அனைத்தும்‌ விழைந்தவாறே 
பெறுதல்‌ - பிராத்து என்னும்‌ செல்வம்‌. 

சங்கற்ப மாத்திரையான்‌ ஆயிரம்‌ மகளிரைப்‌ படைத்து, அவ்‌ 
ஆயிர மகளிரோடும்‌ ஆயிரம்‌ வடிவாய்‌ நின்று இரிடித்தல்‌ - பிராகா 
மியம்‌ என்னும்‌ செல்வம்‌. 

பிரமன்‌ முதலியோர்‌ மாட்டும்‌ தன்‌ ஆணை செலுத்து அவரான்‌ 
பூஏிக்கப்படுதல்‌ - ஈசத்துவம்‌ என்னும்‌ செல்வம்‌. 
்‌ உலஃம்‌ முழுவதையும்‌ தன்‌ வசம்‌ ஆக்குதலும்‌, உலகத்தை 
உண்டாக்குதலும்‌ - வ௫த்த௨ம்‌ என்னும்‌ :9ல்வம்‌. 

விடயங்களை நுகர்ந்தும்‌ அவற்றின்‌ தெரடக்குண்ணாமை - 
கரிமா என்‌ னும்‌ செல்வம்‌. 
இருவகையுள்‌ எண்‌ வகை 2 

இல்‌ எண்வகைச்‌ இத்தியுள்‌ முன்னைய மூன்றும்‌ உடம்பானும்‌ 
பின்னைய ஐந்தும்‌ மனம்‌ முதலியவற்றானும்‌ பெறப்படுவன என்று 
உணர்க. 

ள்‌ * ஞே * * 

ஒன்றற்கு ஒன்று ஏது : 

இரு கூற்றுப்‌ பத்து வகைப்பட்ட. தன்மம்‌ உடையார்க்கு-எண்‌ 
வகை ஞானத்துள்‌ ஒரு ஞானம்‌ உண்டாம்‌. ஞானத்தானே, பத்து 
வகை வைராக்‌இயத்துள்‌ ஒரு வைராக்கியம்‌ உண்டாம்‌. வைராக்‌கயத்‌ 
தரீனே, எண்வகைச்‌ செல்வமும்‌ உளவாம்‌. ஆகலின்‌, இவைஒன்‌ றற்கு 
ஒன்று ஏது ஆமாறு அறிக, 
அதன்மம்‌ : 

இனி, இவ்‌ அணிமா முதலிய ஐசுவரியம்‌ பெற்றார்‌ அதனான்‌ 
செருக்கு எய்த) யோக பெறியைக்‌ கைவிட்டு, விடயங்களின்‌, 
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துவக்குண்டு உடப்பார்‌ ஆகலின்‌, ' அது காரணமாக அதன்மம்‌ 
உண்டாம்‌. 

- அதுவும்‌ பத்து வகைப்படும்‌. அவை ஆவன - கொல்லாமை 
முதலிய பத்து வகைக்கும்‌ மறுதலை ஆய கொலை, பொய்‌, களவு, 
பிறர்மனை ஈயத்தல்‌, அழுக்காறு, வெகுளி, வழிபடாமை, மாசு 
உண்டல்‌, செற்றம்‌, கோட்டம்‌ என்பனவாம்‌. 


அஞ்ஞானம்‌ : 
இனி, அதன்மத்தால்‌ அஞ்ஞானம்‌ உண்டாம்‌. 


அது - தமமும்‌ மோகமும்‌ மாமோகமும்‌ தாமிரரமும்‌ அந்த தாமி 
சிரமும்‌ என்று ஐவகைப்படு ம்‌. 


அவற்றுள்‌, தமம்‌ ஆவது - ஆன்மா அல்லதனை ஆன்மா என 
மயங்குதல்‌. அதுவும்‌ மத வேறுபாட்டான்‌, மேல்‌ கூறிய பூதம்‌ 
முதலிய பத்தினையும்‌ பற்றி நிகழ்ந்து பத்து வகைப்படும்‌. 


மோகம்‌ ஆவது - ௮ணிமா முதலிய எண்‌ பெரும்‌ செல்வமே 
மேலாகிய உறுப்‌ பயன்‌ என மயங்குதல்‌. அதுவும்‌ அணிமா முதலிய 
எட்டினும்‌ நிகழ்ந்து எட்டு வகைப்படும்‌. 

மாமோகம்‌ ஆவது - விருப்புச்‌ சத்தம்‌ வெறுப்புச்‌ சத்தம்‌ முதலிய 
பத்தினும்‌ இதுவே பொருள்‌ என மயங்குதல்‌ 


தாமிரிரம்‌ ஆவது உயர்ந்தனவும்‌ இழிந்தனவும்‌ ஆகிய இரு 
கூற்றுச்‌ சத்தம்‌ முதலிய பத்தினையும்‌, அணிமா முதலிய எண்‌ பெரும்‌ 
சித்தியினையும்‌ பெறுதற்கு உரிய சாதகம்‌ செய்துழி, அவை பெறாமை 
யான்‌ ஆதல்‌, பெற்று இழத்தலான்‌ ஆதல்‌, வருந்துதல்‌. அஃது அப்‌ 
பதினெட்டும்‌ பற்றி நிகழ்ந்து பதினெட்டு வகைப்படும்‌. 


அந்த தாமிரம்‌ ஆவது-இரு கூற்றுச்‌ சத்தம்‌ முதலிய பத்தினையும்‌, 
அணிமா முதலிய எட்டினையும்‌ ஒரு யோட அறுபலிக்கும்‌ கர்லை, 
அவற்றான்‌ வரும்‌ இன்பத்‌இனை, அவனினும்‌ மேற்பட்ட மற்றொரு 
யோக கவர்ந்துழி, அதனான்‌ வருந்துதல்‌. அதுவும்‌ அப்‌ பஇனெட்டும்‌ 
பற்றி நிகழ்ந்து, பதினெட்டு வகைப்படும்‌. 


இங்ஙனம்‌, தமத்தன்‌ வகை பத்தும்‌, மோகத்தின்‌ வகை 
எட்டும்‌, மாமோகத்தின்‌ வகை பத்தும்‌, தாமிரிரத்தன்‌ வகை 
பதினெட்டும்‌, அந்ததாமிரரத்தன்‌ வகை பதினெட்டுமாக, விரியான்‌, 
அஞ்ஞானம்‌ - அறுபத்து நான்கு ஆம்‌ என்று உணர்க, 


ச$ 
அவைராக்கியம்‌ : 


இனி, அஞ்ஞானத்தான்‌ அவைராக்கயம்‌ ஆகிய ஆசை 
உண்டாம்‌. அது வைராக்ய மறுதலையாய்‌, அவ்வாற்றான்‌ நூறு 
வகைப்படும்‌. 


இனி, அஞ்ஞானம்‌ அறுபத்து நான்கும்‌, அவைராக்‌இயம்‌ நூறும்‌, 
மனமும்‌, ஆங்கார மும்‌, வாக்கு ஆத ஐந்தும்‌, சுரோத்‌இராதி ஐந்தும்‌ - 
என்னும்‌, பன்னிரண்டும்‌ ஆகிய நூற்று எழுபத்தாரானும்‌, அரைசு 
வரியத்திற்கு ஏது ஆப அசத்தி என்னும்‌ வலிஇன்‌மை உண்டாம்‌. 
அவ்‌ - அசத்தி ௮அவ்‌அக்‌ காரண வேறுபாட்டான்‌, நூற்று எழுபத்தாறு 
ஆமாறு கண்டு கொள்க, 


அநைசுவரியம்‌ : 


இனி, அவ்‌ அசத்தியானே, அகைசுவரியம்‌ என்னும்‌ வறுமை 
உண்டாம்‌. அஃது - அணிமா முதலிய எட்டுக்கும்‌ மறுதலையாய்‌ 
எட்டு வகைப்படும்‌, 


புத்த விருத்‌இயின்‌ விரி : 


இங்ஙனம்‌ முறையானே, தன்ம வகை பத்தும்‌, ஞான வகை 
எண்பதும்‌, வைராக்கிய வகை நூறும்‌, ஐசுலரிய வகை அறுபத்து 
நான்கும்‌; அதன்ம வகை பத்தும்‌, அஞ்ஞான வகை அறுபத்து 
நான்கும்‌, அவைராக்கீய உகை நூறும்‌, அநைகவரிய வகை எட்டும்‌ 
“ ஆக நானூற்று முப்பத்தாறும்‌, அசத்தி வகை நூற்று எழுபத்‌ 
தாறும்‌ உளப்படப்‌ புத்தி தத்துவ விருத்தி, விரியான்‌, அறுநூற்றுப்‌ 
பன்னிரண்டு ஆம்‌ என்று உணர்க, 


அங்ஙனம்‌, அரைசுவரியம்‌ ஆகிய வறுமை உடையானுக்கு, மீளத்‌ 
தன்மத்தின்‌ கருத்துச்‌ செல்லும்‌. இங்ஙனம்‌ ஆசலின்‌, புத்‌இ தத்‌. துவம்‌ 
ஆய சக்கரத்தில்‌, தன்மம்‌ முதலிய பாவகம்‌ ஆய அறங்கள்‌ 
எட்டினது முடிவு காணமாட்டாது, மறித்தும்‌ மறித்தும்‌ உழிதருவன்‌ 
புருடன்‌ என்று அறிக. 


அஆங்கார ௬௬்தூவம்‌ 


ஆங்காரம்‌ ஆவது : 


இனிப்‌, புத்தி தத்துவத்தான்‌ விடயத்தை நிச்சயித்தல்‌ - * இஃது 
, இன்னது என நிச்சயிப்பேன்யான்‌ ', என்று ஒருப்பட்டு எழுந்தால்‌ 


44 


அன்‌ றி உண்டாகாமையின்‌ , அங்ஙனம்‌ ஒருப்பட்டு எழுதற்குக்‌ கருவி 
யாய்ப்‌, புத்தியின்‌ நின்‌ றும்‌ ஏனைய இரண்டு குணமும்‌ குறைந்து, இரா 
சதம்‌ மிக்குத்‌ தோன்றுவது - ஆங்காரம்‌ என்னும்‌, தத்தவம்‌ என்று 
உணர்க. 


- துணிபு இருவகை ; 
புத்தியின்‌ தொழிற்பாடு ஆகிய துணிபு - விடயத்தின்‌ கண்ண 
தாய்‌ - * இது குடம்‌, இஃது ஆடை : எனப்‌ (பொருள்தோறும்‌ வேறு 
வேருய்‌ *இலது' என்னும்‌ வடிவிற்றாய்‌ நிற்பது, 
ஆங்கர்ரத்தின்‌ தொழிற்‌ பாடு ஆகிய துணிபு-புருடன்‌ கண்ணசாய்‌, 
விடயந்தோறும்‌, * யான்‌ நிச்சயிப்பேன்‌ * என, ஒன்றாய்‌, * யான்‌ ” 
என்னும்‌ வடிவிற்றாய்‌ நிற்பது. 
புத்தியின்‌ வேறு ஆங்காரம்‌ : 
இங்கனம்‌, தொழிற்பாடு இரண்டற்கும்‌ தம்முள்‌ வேற்றுமை 
பெரிது ஆகலின்‌, இருவேறு வகைப்பட்ட தொழிற்பாட்டிற்குக்‌ 
கருவி ஒன்றாதல்‌ பொருக்தாமையான்‌; புத்தியின்‌ வேறு ஆய 
ஆங்கார தத்துவம்‌ மிகை (அன்று). ... 
அல்லதூஉம்‌, சாத்துவிகக்‌ கூறு மிக்குப்‌ பரிணமித்தால்‌ அன்‌ றி - 
்‌ இல்து இன்னது' எனத்‌ துணிந்து அறிதற்குக்‌ கருவி, ஆதலும்‌, 
இராசதக்‌ கூறு மிக்குப்‌ பரிணமித்தால்‌ அன்‌ றி-ஒருப்பட்டு எழுதலும்‌- 
கூடாமையானும்‌, இரு வேறு தொழிற்கும்‌ ஒன்றே கருவி ஆம்‌ 
என்‌ றல்‌ பொருந்தாமை அறிச. 


இவ்‌ ஆங்காரம்‌ கருவிக்‌ காரகம்‌ ஆயினும்‌, கலைபோல வினைமுதல்‌ 
ஆதற்கு ஏதுவாய்ச்‌, *சிறப்பு வகையான்‌ நிச்சயிப்பேன்‌ யான்‌” என 
நிற்றலின்‌, உபசாரத்தால்‌, வினைமுதல்‌ காரகம்‌ எனப்படும்‌ ஆகலானும்‌, 
அது விடயங்கட்கு எதிர்‌ முகமாய்‌ நிற்கும்‌ புத்தியின்‌ வேறு ஆ தல்‌ 
அறிக. 


ஆங்காரம்‌ ஆன்மாக்கள்‌ தோறும்‌ வேறு : 


இல்‌ ஆங்காரமும்‌, - புத்தி தத்துவம்‌ முதலியன போல, ஆன்‌ 
மாக்கள்தோறும்‌ வெவ்வேருய்ப்‌ பல ஆம்‌. அற்று ஆகலின்‌, அன்றே, 
ஒரு தன்மையான்‌ அன்றி, ஒருவன்‌ *யான்‌ செல்வேன்‌ ' எனவும்‌, 
ஒருவன்‌ * யான்‌ உண்பேன்‌ “ எனவும்‌, ஒருவன்‌ *யான்‌ அறிவேன்‌” 
எனவும்‌ - அவரவர்‌ வெவ்வேறுய்‌ ஒருப்பட்டு எழுவதூஉம்‌ என்க, 
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மூவகை ஆங்காரம்‌ : 

இவ்‌ ஆங்காரம்‌ - சாத்துவிகம்‌ மிக்கு, ஏனை இரண்டும்‌ குறைந்த 
கூற்றின்‌ தைசத - ஆங்காரம்‌ என்றும்‌, 

இராசதம்‌ மிக்கு ஏனை இரண்டும்‌ குறைந்த கூற்றின்‌ வைகாரி 
ஆங்காரம்‌ என்றும்‌, 

தாமத மிக்கு, ஏனை இரண்டும்‌ குறைந்த கூற்றின்‌ - பூதாதி 
ஆங்காரம்‌ என்றும்‌ - பெயர்‌ பெற்று, மூவகைப்படும்‌. 
ஆங்காரத்தின்‌ காரியங்கள்‌ ₹ 

இவற்றுள்‌, தைசதத்தின்‌ - மனமும்‌, சுரோத்திரம்‌ முதலிய 
ஞானேந்திரியம்‌ ஐந்தும்‌ தோன்‌ றும்‌. 

வைகரியின்‌ -வாக்கு முதலிய கன்‌ மேந்திரியம்‌ ஐந்தும்‌ தோன்றும்‌. 

பூதாதியின்‌ - கத்தம்‌ முதலிய தன்மாத்திரை ஐந்தும்‌ தோன்‌ றும்‌. 


மணம்‌ : 

அவறுற்ள்‌, மனம்‌ ஆவது - வாயில்‌ பாத்திரையான்‌ நிருவிகற்ப 
மாய்‌ அறிந்த ல்டயப்‌ பொருளின்‌ சங்கற்ப விகற்பம்‌ நிகழ்தற்குக்‌ 
கருவியாய்‌ நிற்பது, 
சங்கற்பம்‌ : 

சங்கற்பம்‌ ஆவது - * இஃது மாது ஆகற்பாற்று * என, ஒன்றன்‌ 
குணங்களைத்‌ தூக்கச்‌, சட்‌இத்துப்‌, பின்னர்‌, முன்‌ அனுபவித்து அறிந்த 
வாதை ற்நிக்‌, * குணங்கள்‌ இன்ன ? ஆகலின்‌ *இக்‌ குணங்களை 
உடைய பொருள்‌, குடம்‌ ஆகற்பாற்று, ஆடை ஆகற்பாற்று ” என 
ஒன்றனை நினைக்கும்‌ நினைவு. 


விகற்பம்‌ : 

விகற்பம்‌ ஆவது - அங்ஙனம்‌ நினைத்த பின்னர்‌, * இது குடமோ, 
அன்றோ ! என்று எண்ணும்‌ ஐயம்‌. ஐய நினைவு நிகழ்ந்து அன்றி, 
. இஃது இன்னது ஆகந்பாற்று £ என்னும்‌ சங்கற்ப நினைவு மாத்‌ இரை 
யானே நிச்சயம்‌ பிறவாமையின்‌, சங்கற்ப நினைவின்‌ பின்‌ ஐயம்‌ ஒரு 
தலையான்‌ நிகழும்‌ எனக்‌ கொள்க. 


மனத்தின்‌ தொழிற்பாடே இரண்டும்‌ : 


இதனானே, சங்கற்ப நினைவிற்கும்‌ விகற்ப நினைவிற்கும்‌ கால 
பேவறுபாடு மாத்திரையே அன்‌ நிப்‌, பயன்‌ வேறுபாடு இன்மையின்‌, 
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மனம்‌ - ஒன்றே சங்கற்பம்‌, விகற்பம்‌ என்னும்‌ இரண்டு தொழிற்‌ 
பாட்டிற்கும்‌ கருவி ஆமாறு என்னை என்னும்‌, ஆசங்கைக்கு இடம்‌ 
இன்மை உணர்க, ஈண்டுப்‌ பயன்‌ வேற்றுமைபற்றித்‌ தொழிற்‌ 
பாட்டிற்கு வேற்றுமை கோடலின்‌. 


மனமும்‌ ரத்தமும்‌ : 

அற்று ஆயினும்‌, *இஃது யாது ஆகற்பாற்று” எனக்‌ குணங்களைத்‌ 
தூக்கிச்‌ இந்திக்கும்‌ நினைவிற்கு நிருவிகற்பக்‌ காட்டு மாத்‌தரையே 
காரணம்‌. *இன்னது ஆகற்பாற்று, என்னும்‌ சங்கற்ப நினைவிற்குத்‌ 
தூக்கச்‌ சந்திக்கும்‌ நினைவின்பின்‌ வெளிப்படும்‌ வாதனை காரணம்‌. 
இவ்‌ இருவகை நினைவும்‌-கால மாத்திரையான்‌ அன்‌ றிக்‌,காரணத்தானும்‌ 
தம்முள்‌ வேறுபாடு உடைமையின்‌, 'அவ்‌ இரண்டற்கும்‌ மனம்‌ ஒன்றே 
கருவி ஆதல்‌ சாலாது ... ஆயினும்‌, பயனால்‌ வேறுபாடு இன்மையின்‌, 
மனமே அவத்தை விசேடத்தான்‌ சித்தம்‌ என விருத்ூப்பட்டு நின்‌ று 
அங்ஙனம்‌ தூக்கச்‌ சந்இக்கும்‌ என்‌ று உணர்க, 


இதனானே, மனத்தின்‌ விருத்தயாகய த்தம்‌ ஒன்று உண்டு 
என்பது பெற்றாம்‌. அஃது - ஏனைத்‌ தத்துவங்கள்‌ போலப்‌ பரிணாமம்‌ 
அனி மையின்‌, மனத்தின்‌ வேறாக லைக்கற்பாற்று அன்று. ... 


 ** சந்த நினைவு வந்து ஐயம்‌ தருதல்‌ *' ( வப்‌. 48 9) ஆவது- 
சித்தத்தின்‌ தொழிற்பாடு ஆகிய, அங்ஙனம்‌ தூக்க எண்ணும்‌ நினைவு 
நிகழ்ந்து, வாதனையை வெளிப்படுத்தும்‌ முகத்தான்‌, ஐய நினைவைத்‌ 
தோற்றுவித்தல்‌. ப 


தொகை வேறு கொள்ளினும்‌ முரண்‌ இன்மை : 


இதனானே, அந்தக்‌ கரணம்‌ மூன்று எனக்‌ கொண்டு, குண 
தத்துவத்தை, மூலப்‌ பகுதியின்‌ வேறு வைத்து எண்ணி, மூலப்‌ 
பகுதிக்குக்‌ 8ழ்த்‌ தத்துவம்‌ இருபத்து நான்கு எனத்‌ தொகை 
- கொள்ளுவாரும்‌, ்‌ 


குணநத்துவத்தை மூலப்‌ பகுதியுள்‌ அடக்க, ௨ பகரித்தல்‌ சிறப்புப்‌ 
பற்றிச்‌, ஏத்தத்தை மனத்தின்‌ வேறு வைத்து எண்ணி, அந்தக்‌ கரணம்‌ 
நான்கு எனக்‌ கொண்டு, மூலப்‌ பகுஇிக்குக்‌ €ழ்த்‌ தத்துவம்‌ இருபத்து 
நான்கு எனத்‌ தொகை கொள்ளுவாரும்‌, 


சித்தமும்‌ மனமும்‌ ஒன்றுக வைத்துப்‌, மூலப்‌ பகுதியையும்‌ குண 
தத்துவத்தையும்‌ ஒன்றாக வைத்து எண்ணி, இருபத்து நாலாம்‌ 
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தத்துவம்‌ மூலப்‌ பகுத எனத்‌ தொகை கொள்ளுவாரும்‌ எனப்‌ 
பல திறத்தர்‌ ஆசரியர்‌ எல்லாம்‌ பொருளான்‌ வேறுபாடு இன்மையின்‌, 
தம்முள்‌ முரணாை அறிக. 
* * * * * 

சித்தமும்‌ ஆங்காரமும்‌ : 

சித்தம்‌ எந்தித்தபின்‌ அன்றிச்‌, சங்கற்ப விகற்பங்கள்‌ பிறவா என்ப 
தூஉம்‌, ஆங்காரம்‌ ஒருப்பட்டு எழுந்தபின்‌ அன்‌ றி, நிச்சயம்‌ பிறவாது 
என்பதூஉம்‌ - ஈண்டுக்‌ கூறியவாறு பற்றி அறிந்து கொள்க. 
சித்தம்‌ மனத்தில்‌ அடங்கும்‌ : 

மனம்‌, சித்தங்களின்‌ தொழிற்பாடு ஆய இரு வேறு வகை 
நினைவும்‌-விடயத்தின்‌ கண்ணவாய்‌ நிற்றலின்‌, தம்முள்‌ வேறுபாடு-முன்‌ 
கண்டு அநுபவித்த வாதனை வெளிப்படுதற்கு முன்‌ நிகழ்தலும்‌, பின்‌ 
நிகழ்தலும்‌ மாத்தரையே அன்றிப்‌ பிறித, இன்மையின்‌, ஆண்டுச்‌ 
சித்தம்‌ மனத்‌இன்‌ விருத்‌இயாய்‌ அதனுள்‌ அடங்கும்‌ என்பது ஒக்கும்‌, 
ஆங்காரம்‌ புத்தியில்‌ அடங்காமை : 


ஈண்டு அவ்வாறு அன்றி, ஆங்காரத்தின்‌ தொழிற்பாடு ஆகிய 
துணிபு - * யான்‌ இன்னன்‌ * ஆவன்‌ என்னும்‌ வடிவிற்ருய்ப்‌, புருடன்‌ 
கண்ணே நிகழ்வதூஉம்‌, புத்தியின்‌ தொழிற்பாடு ஆய துணிபு- 
* இஃது இன்னது ' என்னும்‌ வடிவிற்றாய்‌ விடயத்தின்‌ கண்ணே 
நிகழ்வதூஉம்‌ - ஆகிய, தம்முள்‌ வேறுபாடு பெரிது, ஆகலின்‌, 
ஆங்காரம்‌ - புத்தியின்‌ விருத்‌இயாய்ப்‌ புத்தயுள்‌ அடங்கும்‌ என்றல்‌ 
சாலாமை அறிக. ்‌ 


8. மனாத்‌ சத்துவம்‌ 


மனம்‌ ஆவது 2 

இனி, வாதனை பற்றி நிகழும்‌ சங்கற்பம்‌, விகற்பம்‌ ஆய 
தொழிற்பாடு - மனத்திற்கே ஆகலின்‌ , 

ஒரு குடத்தை எதிரே காட்டி, *' இது குடம்‌ என்னும்‌ சொற்குப்‌ 
பொருள்‌ * என்று ஒருவன்‌ உணர்த்த, உணர்ந்தவன்‌, மற்றொரு 
குடத்தைக்‌ கண்டவழி, அவ்‌ வாசனையான்‌, ஒப்புமை பற்றி, 
* இதுவும்‌ குடம்‌ என்னும்‌ சொற்குப்‌ பொருள்‌ * என்று உணர்ந்து 
கோடற்கும்‌, முன்‌ காணப்பட்டவனைப்‌ பின்‌ கண்டவழி, * அவனே 
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இவன்‌ ' என்று உணர்ந்து கோடற்கும்‌ - ஏதுவா௫ய கருவி - மனமே 
என்று உணர்க, 


ட * ந ட ச 


மனம்‌ அணு ஆகாது ;: 

:- ஆங்காரத்தின்‌ தோன்‌ றிய மனம்‌ - ஆங்காரம்‌ ஈருெெ தத்துவங்‌ 
களை நோக்கித்‌ தூலம்‌ ஆதல்‌ உடைமையார்னும்‌, ஐம்பொறிகள்‌ - 
ஒரோ ஒன்றாய்‌ உணர்தற்குக்‌ கரணம்‌ - வித்தையான்‌ சிறிதே விளங்க 
அதுஅ.துவாய்‌ அழுந்தி அறிவதாகிய ஆன்மாவின்‌ ஞானசத்தி, எல்லாத்‌ 
தத்துவங்களையும்‌ ஒருங்கே அஇட்டிக்க மாட்டாது ஒரோ, ஒன்றாய்‌ 
அதிட்டித்தலே ஆகலின்‌, ஆண்டு, மனச்‌ சையோகமே காரணம்‌ 
அன்மையின்‌, அதுபற்றி மனம்‌ அணு என்றல்‌ சாலா(து). .. 


மனம்‌ முந்தித்‌ தோன்றும்‌ : 

மனம்‌, நாட்டின்கண்‌ நிகழ்வனவற்றைச்‌ சென்று அறிந்து வந்து 
வேந்தர்க்குப்‌ புலன்‌ ஆகச்‌ செய்யும்‌ ஒற்றர்‌ போலப்‌, புற இந்‌திரியங்‌ 
களான்‌ அறிந்த விடயத்தை, இடையே நின்‌ று, பற்றி வாங்‌இப்‌, புத்த 
யின்‌ எதிர்விம்பமாய்த்‌ தோன்றுமாறு கொண்டு உய்க்கும்‌ ௮௧ 
இந்திரியமாய்க்‌, காகத்தின்‌ கண்மணி போல, அகம்‌, புறம்‌ ஆய ஈர்‌ 
இடத்தினும்‌ விரைந்து செல்லும்‌ சதர்‌5த உடையதாய்‌ நிற்பது, 
ஆகலின்‌, புற இந்திரியங்களோடு ஒப்பத்‌ தானும்‌ சாத்துவிக அகங்‌ 
காரத்தின்‌ நின்றும்‌ அவற்றிற்கு முந்தித்‌ தோன்றும்‌ என்‌ றல்‌ பொருந்து 
மாறு அறிக. 


* * * * * 


கூடி நுகரும்‌ : 

கூடி ஒருபுலன்‌ நுகரும்‌ * ( சிவப்‌, 64) 
என்‌ றதற்குத்‌ தாற்பரியம்‌ - ஒரு விடயத்‌தன்கண்‌ அவ்வத்‌ தத்து 
வங்கள்‌ எல்லாம்‌ முறையான்‌ நிகழ்ந்த பின்னர்‌, அஃதுஆன்மாவுக்குப்‌ 
புலன்‌ ஆம்‌ ..- என்பதேயாம்‌. ... 


விடயத்தை அறியுமாறு : 

ஒரு விடயத்தைப்‌ புற இந்திரியம்‌ பொது வகையான்‌ முன்‌ 
உணர, அதன்பின்‌ அவ்‌ விடயத்தை, அக இந்திரியம்‌ ஆய மனம்‌ 
பற்ற, அதன்பின்‌, ஆங்காரம்‌ ஒருப்பட்டு எழ, அதன்‌ பின்னர்ப்‌ 
புத்தி நிச்சயிக்கும்‌ என்பதே முறை எனக்‌ கொள்க. ... 


௮. எராானோந்திரியமம்‌ (ரானா இந்திரிய) 


தோன்றுமாறும்‌ பெயர்களும்‌ : 


அனிச்‌, சாத்துவிக அகங்காரத்தின்‌ நின்றும்‌, மனத்தின்‌- பின்னர்‌ 
முறையானே தோன்றுவன ஆ௫ய ஞானேந்திரியம்‌ ஆவன - செலி, 


துவக்கு, நோக்கு, நாக்கு, துண்டம்‌ என்பனவாம்‌. 


“பயர்‌ பெற்றவாறு : 


செவி முதலீய இடங்களின்‌ பெயர்‌, ஆகு பேயராய்‌, அவ்வவ்‌ 
இடங்களை அதட்டித்து நிற்கும்‌ இந்திரியங்கட்கு ஆயின. இந்திரியம்‌; 
பொறி, வாயில்‌ என்பன ஒரு பொருள்‌ இளவி. 


நிருவிகற்ப அறிவுக்‌ கருவி : 

இவை ஐந்தும்‌, ஆன்மாகின்‌ ஞான சத்தியான்‌ அஇிட்டிக்கப்‌ 
பட்டுப்‌, பொருள்களை - விசேடண, விசேடிய இயல்பு பற்றி அறியு 
மாறு இன்றி, நிருவிகற்பமாய்‌ அறியும்‌ கருவி என்று உணர்க. 


சத்துவ குணக்‌ கருவி : 


இவை அறிகருவி ஆகலான்‌, சாத்துவிக அகங்காரத்தின்‌ நின்றும்‌ 
தோன்றின ஆதல்‌ - பொருத்தம்‌ உடைமை அறிக. 


உறுப்பு வேறு, இந்தரியம்‌ வேறு : 

செவிடனுக்குச்‌ செவி உள்ளதாகவும்‌, ஒசை கேளாமையின்‌, 
அது கேளாமைக்குக்‌ காரணம்‌ - சேவி என்னும்‌ உறுப்பின்‌ வேருய்‌, 
அதனை அஇட்டித்து ற்கும்‌ இக்‌இரியம்‌ இல்லாமையே அன்றிப்‌ பிறிது 
இன்மையான்‌, செவி என்னும்‌ உறுப்பு - இந்திரியம்‌ ஆகாது. 
... இதுபற்றி, ஏனை இந்திரியங்களும்‌ . அவ்வல்‌ இடங்களின்‌ வேறு 
ஆதல்‌ கண்டு கொள்க, 


இன்னும்‌, கண்‌ இந்திரியம்‌ - சென்று இயைந்து' விடயத்தை 
அறிவது அன்றி, 9ன்றவாறே அறிதல்‌ கூடாமையான்‌, கண்‌ 
என்னும்‌ உறுப்பு, நின்றவாறு நிற்றலே அன்றிச்‌ - சென்று இசையு 
மாறு இன்மையானும்‌, உறுப்பினை இந்திரியம்‌ என்றல்‌ பொருந்தாமை 
அறிக, 


7 








51 


சிறப்‌ பிடத்தால்‌ கருவிப்‌ பெயர்‌ : 

பாணி முதலிய இந்திரியங்கள்‌ - ஏனை உறுப்புக்களையும்‌ 
அஇட்டிக்கும்‌ ஆயினும்‌, -பாணி முதலியவற்றிற்கு விசேட 
அதிட்டானம்‌ ஆதல்பற்றிப்‌ - பாணி முதலிய பெயர்‌ பெற்றன எனக்‌ 
கொள்க, ... 


கருவி - உறுப்பின்‌ வேறு : 


வாக்குப்‌, பாதம்‌ முதலிய உறுப்பு உள்வழிபும்‌- அவ்வத்‌ தொழில்‌ 
ிகழுமாறு இன்றி, மூங்கையும்‌, முடமும்‌ முதலியன ஆதல்‌ 
காண்டும்‌ ஆகலின்‌, ஞானேந்திரியம்‌ போலக்‌, கன்‌ மேக்‌இிரியங்களும்‌- 
அவ்வவ்‌ உறுப்புக்களின்‌ வேறாய்‌, அவற்றை அஇட்டித்து நிற்பன 
உள எனக்‌ கொள்க, 


.. ஞானேந்திரியங்களால்‌ நிருவிகற்பமாய்‌ அறிந்த விடயங்கள்‌ 
பலவற்றுள்‌, ஒன்‌ றனைத்‌ தூக்கச்‌ சத்தம்‌ சந்‌இப்ப, அதன்பின்‌, மனம்‌- 
சங்கற்ப விகற்பங்கள்‌ செய்த பின்‌, ஆங்காரம்‌ ஒருப்பட்டு எழ, 
அதனைப்‌, புத்தி நிச்சயித்த மாத்திரை3ய-௬௧, துக்க, மோக ரூபமாய்‌ 
ஆன்மாவிற்குப்‌ போக்கிபம்‌ (ஆகும்‌), . 


சிறு பான்மை அங்ஙனம்‌, நிச்சயித்த மாத்திரையே போக்கயம்‌ 
ஆம்‌ ஆயினும்‌, நிச்சயித்த பொருள்‌, மீள, ஆங்காரத்தால்‌, * யான்‌ 
நிச்சயித்தேன்‌ * எனவும்‌, *யான்‌ இதனைச்‌ செய்வேன்‌' எனவும்‌, 
ஒருப்பட்டு எழுந்து, செய்புமாறு, மனத்தால்‌ சங்கற்ப, விகற்பங்கள்‌ 
செய்து எண்ணியபின்‌, மீள, ஞாேந்இரியங்களான்‌ அறிந்து, 
கன்மேந்திரியங்களான்‌ காரியப்பட்டு, மீளவும்‌, முறையானே, புத்தி 
தத்துவத்தின்‌ வந்து போக்கியம்‌ ஆகலே பெரு£பான்மை ஆகலின்‌, 
கன்‌ மேந்தரியங்கள்‌ ஒரு தலையான்‌ வேண்டப்படும்‌ என்க. 


.. சத்துக்கு அன்றிச்‌, சடத்துக்குக்‌ கிரியை இன்மையானும்‌, 
ஞானக்‌ சரியா ரூபம்‌ ஆகிய சந்தி - ஆன்மாவைப்‌ பற்றி நிற்பது 
அன்‌ றிப்‌, புத்தி தத்துவம்‌ முதலிய சடத்தைப்‌ பற்றி நில்லாது எனவும்‌, 
அவை விளங்குதற்கு இவை கருவிஆதல்‌ மாத்திரையே எனவும்‌ 
அறிக. 


இந்துரியங்கனின்‌ தொழிற்பாடு : 
. அநாதியே, ஞானக்‌, இரியாசத்இகள்‌ - மலத்தால்‌ தடையுண்ட 
மையின்‌ , பாடாணம்போல்‌ இடந்த ஆன்மாவுக்குத்‌, தடையை நீக்க; 
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ஞானக்‌, இரியைகளை விளக்குதல்‌ மாத்திரையே இந்திரியங்களின்‌ 
தொழிற்பாடு எனவும்‌ உணர்க. 


ஞானக்‌, ஒரியைகள்‌ தோன்றி அழிவன ஆல்ல : 

இருள்‌ காலத்‌இன்‌ விளக்கு உள்வழிப்‌ பொருள்கள்‌ விளங்கும்‌. 
விளக்கு நீங்கியவழி விளங்கா. அதுபற்றிப்‌, பொருள்கள்‌ அங்ஙனம்‌ 
தோன்‌ றி அழிந்தன எனப்படா, 


அதுபோல, மலத்தால்‌ தடையுண்டு நிற்கும்‌ பெத்த காலத்தில்‌, 
ஆன்‌ மாவின்‌ ஞானக்‌, கிரியைகள்‌ - கருவிகள்‌ ,கூடியவழி விளங்கும்‌. 
அவை நீங்கியவழி விளங்கா. அதுபற்றித்‌, தோன்றி அழிவன எனப்‌ 
படா என்க... 


ஞானக்‌, இரியைகளை விளக்கும்‌ - புத்தி தத்துவம்‌ முதலிய கருவி 
களின்‌ தொழிற்பாடு - சந்தானமாய்க்‌, கணம்‌ தோறும்‌ வேறுபட்டு 
நிகழ்தலின்‌; அதுபற்றி ஞானமும்‌ சந்தானமாய்‌ விளங்குதலின்‌ , | 
-இமை ஆடுதலும்‌ இன்றி, ஒரு விடயந்தை இடையருது நேர்க்கிய 
வழியும்‌, அநுபவ ஞானம்‌ கணம்‌ தோறும்‌ வெவ்‌ 3வவேருய்‌ . நிகழும்‌. ... 


4. சண்மாத்திரை 


தோற்றமும்‌ பெயரும்‌ 3 


இனித்‌, தாமத ஆங்காரத்தின்‌ தோன்றும்‌ தன்மாத்திரை ஓந்து 
ஆவன - சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌, இரதம்‌, கந்தம்‌ என்பன ஆம்‌, 


இந்தரியங்கட்கு இடம்‌ ஆவது : 

இவை ஐந்தும்‌ - சுரோத்திர ஆதி, வாக்கு.ஆ இயாகய - இரு வகை 
இந்திரியங்கட்கும்‌ முறையே இடமர்ய்த்‌, தேர்‌ ஊர்வானுக்குத்‌ தேர்‌ 
போல, அவை அறிதலும்‌, செய்தலும்‌ ஆகிய தத்தம்‌ தொழிற்‌ 
பாட்டி னைச்‌ செய்தற்கண்‌,மதுகையை வீளைத்து நிற்றல்‌ மாத்திரைக்கே 
கருவி ஆகலின்‌, இவை - தாமத ஆங்காரத்தின்‌ தோன்‌ நின ஆதல்‌ 
பொருத்தம்‌ உடைமை அறிக. ப 

தேர்‌ ஊர்வானுக்குத்‌ - தேரும்‌, தேரோடு நிலமும்‌ இடம்‌ எனப்‌ 
படுதல்‌ போல, | செவி முதலிய இந்திரியங்கட்குச்‌ பசலி, வாய்‌ 
முதலிய உறுப்புக(ளும்‌) ... சத்தம்‌ முதலிய தன்‌ மாத்திரையும்‌ 
( ஆகிய ) இரண்டும்‌ இடம்‌ ஆதல்‌ அமைர(்யும்‌). 
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தன்மாத்திரை ஆவன : 

இவற்றுள்‌, 
ச்த்தம்‌ : 

வல்‌ ஓசை, மெல்‌ ஓசை முதலிய இறப்பு வகை ஒசைகளை 
எல்லாம்‌ உள்ளடக்கப்‌, பொதுமையான்‌, ஓசை மாத்திரையைய்ச்‌, 
சூக்கும௦மாய்‌ நின்றது - சத்த தன்மாத்திரை எனவும்‌, 
பரிசம்‌ : 

அவ்‌ ஓசையோடு கூடத்‌ - தட்பம்‌, வெப்பம்‌ முதலிய - சிறஃபு 
வகைப்‌ பரிசங்களை எல்லாம்‌ உள்ளடக்கப்‌, பொதுமையான்‌, பரிச 
மாத்‌இரையாய்ச்‌, சூக்குமமாய்‌ கின்றது - பரிச தன்ம।த்திரை எனவும்‌, 
உருவம்‌ 2 

அவ்‌ இரண்டலொாடு கூட - வெண்மை செம்மை முதலிய ௫றப்பு 


வகை உருவங்களை எல்லாம்‌ உள்ளடக்கப்‌, பொதுமையான்‌; உருவ 
மாத்‌இிரையாய்ச்‌, சூக்கு௦௨மாய்‌ நின்றது உருவ தன்மாத்திரை எனவும்‌, 


இரதம்‌ : 

அம்‌ மூன்றனொடு கூடத்‌ - இத்தப்புப்‌, புளிப்பு முதலிய சிறப்பு 
வகைச்‌ சுவைகளை எல்லாம்‌ உள்ளடக்கப்‌, பொதுமையான்‌, சுவை 
மாத்திரையாய்ச்‌, சூக்குமமாய்‌ நின்றது - இரத தன்‌ மாத்திரை எனவும்‌; 


கந்தம்‌ : 

இக்‌ நான்கனொடு கூட - நறுநாற்றம்‌, த நாற்றம்‌, என்னும்‌ இரு 
டகு9ிச்‌ இறப்பு வகைக்‌ கந்தங்களை எல்லாம்‌ உள்ளடக்கப்‌, பொது 
மையான்‌, கந்த மாத்‌இிரையாய்ச்‌, சூக்குமமாய்‌ நின்றது - கந்த 
தன்‌ மாத்திரை எனவும்‌, 


பெரும்‌ பூத முதற்‌ காரணம்‌ : 

இவை, முறையே, ஆகாயம்‌ முதலிய பெரும்‌ பூதம்‌ ஐந்திற்கும்‌ 
மூதற்‌ காரணம்‌ ஆம்‌ எனவும்‌ அறிக... 

ஆகாயம்‌ - பல வேறு வகைப்பட்ட. - சத்தம்‌ என்னும்‌ ஒரு குணம்‌ 
உடையது. 

வாயுப்‌ - ப்ல வேறு வகைப்பட்ட. - சத்தம்‌, பரிசம்‌ என்னும்‌ 
இரண்டு குணம்‌ உடையது. 


தகீ 


தேயுப்‌ - பல வேறு வகைப்பட்ட - சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌ 
என்னும்‌ மூன்று குணம்‌ உடையது. 


அப்புப்‌ - பல வேறு வகைப்பட்ட - சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌, 
இரதம்‌ என்னும்‌ நான்கு குணம்‌ உடையது. 


புடவி - பல வேறு வகைப்பட்ட -' சத்தம்‌, பரிசம்‌, உருவம்‌, 
இரதம்‌, கந்தம்‌ என்னும்‌ ஐந்து குணம்‌ உடையது. 


ஆகலின்‌, இக்‌ குணங்கள்‌ : காரணத்ின்‌ சூக்குமமாய்‌ நிகழ்ந்து 
அன்றிச்‌, காரியத்தின்‌ தூலமாய்‌ நிகழ்தல்‌ கூடாது என்பது நியமம்‌ 
ஆகலின்‌, ்‌ 


தாமத ஆங்காரம்‌ கேவலமாய்‌ நிற்பது ஆகலின்‌, அதன்‌ 
கண்ணே மயில்‌ அண்ட சலத்தின்‌ பஞ்ச வன்னம்‌ போலச்‌, சத்தம்‌ 
முதலிய குணங்கள்‌ - சூக்குமமாய்‌ நிகழ்தல்‌ இன்மையின்‌, அங்ஙனம்‌ 
சூக்கும நிகழ்ச்சி உடைய தன்மாத்திரைகளேதூல நிகழ்ச்சி உடைய 
பெரும்‌ பூதமாய்ப்‌ பரிணமிக்கும்‌ - என்று உணர்ந்து கொள்க. ..- 


தன்மாத்திரை ஐந்து : 

காரணம்‌ ஆய தன்மாத்திரை - ஒன்று ஆயவழி, வீசேடம்‌ 
இன்மையின்‌, காரியம்‌ ஆ௫ய பெரும்‌ பூகங்கள்‌ ஐந்தும்‌ - ஐந்து 
குணமும்‌ ஒப்ப உடைய ஆதல்வேண்டும்‌. அங்ஙனம்‌ அன்றி, 
ஆகாயத்திற்கு ஒரு குணமும்‌, வாயுவுக்கு இரண்டு குணமும்‌, 
தேயுவுக்கு மூன்று குணமும்‌, அப்புவிற்கு நான்கு குணமும்‌, 
புடவிக்கு ஐந்து குணமும்‌ - இங்ஙனம்‌ நிகழ்தல்‌ - காரண வேறு 
பாட்டான்‌ அன்றி உண்டாகாமையின்‌, அவ்வாறு நிற்கும்‌ 
தன்மாத்திரை ஐந்து உளவாதல்‌ அறிக, 


தன்மாத்திரை, பூதம்‌ -வேற்றுமை : 

இதனானே, தன்மாத்திரைகட்கும்‌ பூதங்கட்கும்‌ தம்முள்‌ 
வேற்றுமை - முளையும்‌, மரமும்‌ போலச்‌ சூக்குமமாய்‌ நிற்றலும்‌, 
தூலமாய்‌ நிற்றலும்‌ மாத்திரையே, அன்றிப்‌ பிறிது இல்லை எனக்‌ 
கொள்க. 


சிறப்புக்‌ கூணாம்‌ பற்றிப்‌ பெயர்‌ வழக்கு : 


இத்‌ தன்மாத்‌இரைகள்‌ ஐந்தும்‌ - தாமத ஆங்காரத்தின்‌ நின்றும்‌ 
ஒன்‌ றன்பின்‌ ஒன்‌ று,முறையானே தோன்‌ றுங்கால்‌, ஒரோ ஒரு குணம்‌ 
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அஇகமாகத்‌ தோன்‌ றுதலின்‌, அவ்‌ அஇக குணத்தின்‌ பெயர பற்றித்‌; 
தலைமை பற்றிய வழக்காய்ப்‌ - பரிச தன்மாத்திரை, உருவ தன்மாத்‌ 
இரை, இரத தன்மாத்திரை; கந்த தன்மாத்திரை எஃப்படூதலும்‌, 


கந்தம்‌ ஒழிந்த நான்கு குணமும்‌ பொது ஆயினும்‌ அம்முறையே 
பற்றிச்‌ - இறப்புக்குணம்‌ எனப்‌ படுதலும்‌ பொருந்துமாறு அறிக..., 


தன்மாத்‌தஇிரையின்‌ காரியமே பெரும்பூதம்‌ 2 

புத்தி முதல்‌ நிலச்‌ ஈருயெ உலகம்‌ எல்லாம்‌ - முக்குணத்இன்‌ 
காரியம்‌ .... உலகம்‌ எல்லாம்‌ சாத்துவிக குணம௰ம்‌ ஆகிய பிரகாச 
ரூபமும்‌, சாந்த ரூபமும்‌, சுக ரூபமும்‌ , - இராசத குணமயம்‌ ஆகய 
பிரலிருத்தி ரூபழம்‌, கோர ரூபமும்‌, துக்க ரூபமும்‌,-தாமத குணமயம்‌ 
ஆூயே நியமன ரூபமும்‌, மூட ரூபமும்‌, மோக ரூபழுமே ஆய்‌ 
நிற்றலின்‌, இத்‌ தன்‌ மையவற்றிற்கு முதல்‌ காரணம்‌ “மூலப்‌ பகுதியே, 
அன்றிப்‌ பிறிது அன்று எனவும்‌, 

அங்ஙனம்‌ ஆகலின்‌, உலகம்‌ எல்லாம்‌ குணரூபமே எனவும்‌, 


மனிதர்‌ பலர்‌ இரண்டவழிப்‌ படை எனவும்‌, மரங்கள்‌ பல 
செறிந்தவழிப்‌ பொதும்பர்‌ எனவும்‌ பெயர்‌ பெற்று, அநுபவமாய்‌ 
வழங்கப்படுமர்று போலக்‌, குணங்களே - தம்முள்‌ தொக்குக்‌ - குணி 
எனவும்‌, இரவியம்‌ எனவும்‌ பெயர்‌ பெற்று, அநுபவமாம்‌ வழங்கப்‌ 
படுவன அன்றிக்‌, குணி என வேறு இன்மையின்‌, குணகுணிகட்குத்‌ 
தம்முள்‌ பெரும்பாலும்‌ வேற்றுமை கூறு(வது) . சைவ இத்தாந்தத்‌ 
இற்கு ஏலாது எனவும்‌, 

இங்ஙனம்‌ ஆகலின்‌, தன்மாத்திரை ஆகிய சத்தம்‌ முதலீய 
சூக்குமத்தன்‌ நின்றும்‌ ஆகாயம்‌ முதலிய பெரும்பூதங்கள்‌ தோன்று 
தல்‌ அமைவு உடைத்து எனவும்‌ ஒர்கந்துகொள்க'.. 


குணமும்‌ சூணியும்‌ : 

கண்‌ முதலிய இந்திரியங்கள்‌ - தத்தமக்கு உரிய உருவம்‌ முதலிய 
வற்றை மாத்திரையே அறியும்‌ என்பது நியமம்‌ ஆகலின்‌, உரும்‌ 
முதலிய குணங்களின்‌ வேருய்க்‌, குணிப்‌ பொருள்‌ ஒன்று உண்டு 
எனக்‌ கொள்ளினும்‌, அஃது இக்தரியத்திற்கு விட யம்‌ ஆதல்‌ கூடாமை 
யானும்‌, 

குணத்தின்‌ வேரறுய்க்‌-குணி என்பது ஒன்று இல்லை என-ஈண்டுக்‌ 
காட்டிய பிரமாணங்கள்‌ வலி உடைமையானும்‌, 
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அதனைக்‌ கண்டேன்‌, அதனைப்‌ பரிசத்தேன்‌-என இரண்டு இக்திரி 
யத்இற்கும்‌ ஒன்றே விடயமாக நிகழும்‌ உணர்வு - மயக்க உணர்வு 
என்ராதல்‌, தொக்கவழிக்‌ - குணி எனப்பெயர்‌ பெற்று ஒன்‌ ராய்கீற்றல்‌ 
பற்றி நிகழும்‌ உபசார உணர்வு என்றாதல்‌ - கொள்வது அன்றி, 
அதுபற்றிக்‌ குணிப்பொருள்‌ வேறு எனக்‌ கோடல்‌ பொருந்தாமை 
அறிக. 

இங்ஙனம்‌ ஆகலின்‌, குணங்களே சமுதாயத்தின்‌ நோக்கின்‌ - குணி 
என்றும்‌, வேறு வேறு நோக்கின்‌ - குணம்‌ என்றும்‌ வழங்கப்படுவன 
ஆம்‌ என்பது கண்டுகொள்க. .... 
தன்மாத்இ௫ரயின்‌ காரியமே பெரும்பூதம்‌ : 

இதனானே, ஈண்டுப்‌ போந்தது -- ப 

சத்தம்‌ முதல்‌ கந்தம்‌ ஈருகிய ஐந்து குணங்களும்‌-பகுப்பு இன்‌ நிப்‌, 
பொதுமையின்‌ நின்ற அவலத்தை - கந்த தன்மாத்திரை என்பதூஉம்‌, 

சத்தம்‌ முதல்‌ இரதம்‌ ஈறாகிய நான்கு குணமும்‌ - பகுப்பு இன்‌ றிப்‌ 
பொதுமையின்‌ நின்ற அவத்தை - இரத தன்மாத்திரை என்பதூஉம்‌, 


சத்தம்‌ முதல்‌ உருவம்‌ ஈறாகயே மூன்று குணமும்‌-பகுப்பு இன்‌ றிப்‌ 
பொதுமையின்‌ நின்ற அவத்தை- உருவ தன்மாத்திரை என்‌ 
பதூ உம்‌, 

சத்தமும்‌, பரிசமும்‌ ஆகிய இரண்டு குணமும்‌ - பகுப்பு இன்றிப்‌ 
பொதுமையின்‌ நின்ற அவத்தை - பரிச தன்மாத்திரை என்பதூஉம்‌, 

சத்த குணம்‌ ஒன்றும்‌ - வல்‌ஓசை, மெல்‌ஓசை முதலிய பகுப்பு 
இன்றிப்‌ பொதுமையின்‌ லின்ற அவத்தை - சத்த தன்மாத்திரை 
என்பதூஉம்‌, 

இதனானே, குணமே தன்மாத்திரை எனப்படும்‌ என்பதூஉம்‌, 

இட்நனம்‌ ஆகலின்‌, ஒரோ ஒரு குணம்‌ ஏற்றமாக உடைய 
ஆகாயம்‌ முதலிய ஜந்திற்கும்‌, இவை, முறையே காரணம்‌ ஆதல்‌ 
பெறப்பட்டதூஉம்‌ என்க. 


வ. பரஸ்ப்‌ -- அதசாரயமண்‌ 


ஆகாயம்‌ ஆவது 2? 
இனிச்‌, சத்த தன்மாத்திரையின்‌ நின்றும்‌ தாலமாய்‌ ஆகாயம்‌ 
தோன்றிப்‌, பல வேறு வகைப்பட்ட சத்தம்‌ கடைத்தாய்ப்‌, 


௮7 


பிராணிகள்‌ - போக்கு, வரவு முதலிய்‌. தொழில்‌ செய்தற்கு இடம்‌ 
கொடுத்து நீற்கும்‌. 


ஆகாயம்‌ உண்மை ; 


ஆகாயம்‌ உண்டு என்பது, வல்‌ ஓசை, மெல்‌ ஓசை முதல்‌ பல 
வேறு வகைப்பட அறியும்‌ சத்த குணங்கள்‌-பீரிப்பு இன்றித்‌ தொக்கு 
நிற்பது ஆ௫ியெ குணிப்பொருளை இன்றி உள ஆகா என்பதனானும்‌, 
இடம்‌ கொடுக்கல்‌ வேண்டாகவழி, இடைவெளி இல்லாத நிலத்தின்‌ 
அகந்தும்‌-போக்கு, வரவு செய்தல்‌ வேண்டும்‌. அது கூடாமையான்‌- 
போக்கு, வரவு செய்தற்கு ஏதுவாக, இடம்‌ கொடுத்தல்‌ உஷ்டு 
என்பது ஒருதலையான்‌ 9பேறப்படுதலின்‌, அவ்‌ இடம்‌ கொடுத்தற்குக்‌ 
காரணம்‌ வே று இல்லை என்பதனானும்‌ துணீயப்படும்‌, 


ஆ * * * * 


்‌ ஓசை சூணமே : 


ஈண்டு, வல்‌ ஓசை, மெல்‌ ஓசை என்பன - உயர்ந்த ஒசை, 
தாழ்ந்த ஓசை என்று அன்றிப்‌, பிற பொருள்‌ படாமையின்‌, 
உயர்ச்சி), தாழ்ச்சி முதலிய வேறுபாடு, நாற்றம்‌ முதலிய குணங்‌ 
கட்கே அன்றித்‌ இரவியத்திற்கு இன்மையின்‌ - பொன்‌, இரும்பு 
முதலியஉற்றிலும்‌-உயர்ச்9, தாழ்ச்சி - அவ்‌ க்‌ குணம்பற்றி வழங்கப்‌ 
படும்‌ அன்றிப்‌ பிறிது இன்மையின்‌ - வன்மை, மென்மை முதலிய 
வேறுபாடே. ஓசை குணம்‌ என்றற்குச்‌ சான்று ஆகலின்‌, அதுபற்றித்‌ 
இரவியம்‌ என்றல்‌ பொருந்தாது. 


ச ௭ ச சு ௯ 


சை௱யரு 


வாயு ஆவது : 

இனிப்‌, பரிச தன்மாத்திரையின்‌ நின்றும்‌ தோன்றிய வாயு - 
சத்தம்‌, பரிசம்‌ என்னும்‌ இரண்டு குணம்‌ உடைத்தாய்ச்‌, சலித்துத்‌ 
இரட்டுதல்‌ தொழிற்பாட்ட.தாய்‌, உடம்பின்‌ உள்ளும்‌ - பிராணன்‌, 
அபானன்‌ முதலிய பத்து வகைப்பட்டு இயங்கி - எழுதல்‌, 
இருத்தல்‌ முதலிய தொழிற்பாட்டிற்கு ஏதுவாய்‌ எல்லா உயிர்க்கும்‌ 
உபகாரம்‌ ஆம்‌ என்று உணர்க. 


58. 
சயடு 


தேயு ஆவது : 

இனி; உருவ தன்மாத்திரையின்‌ தோன்றிய தேயு - சத்தம்‌, 
பரிசம்‌, உருலம்‌ என்னும்‌ மூன்று குணம்‌ உடைத்தாய்ப்‌, பாகம்‌ 
செய்தல்‌ முதலிய தொழிற்பாட்டது ஆய்‌, உலகத்தின்‌ - காருக 
பத்தியம்‌, ஆகவனீயம்‌, தென்திசை அங்கி என்னும்‌ வைதிக 
அங்கியும்‌, இவற்றின்‌ வேறு ஆகிய சைவ அங்கியுமாய்‌ நின்று, 
விகைட்கு உபகாரம்‌ ஆயும்‌, அகத்தின்‌ உள்‌-லிந்து அங்கியாய்‌ நின்‌ று, 
உண்டவற்றை எல்லாம்‌ பாகம்‌ செய்து, உயிர்கட்குப்‌ பெரிதும்‌ 
உபகாரம்‌ ஆயும்‌, இங்ஙனம்‌ பல வேறு வகைப்படும்‌. 


* * * * ௩ 


தோன்றுமாறு : 

இத்‌ தேயு... குடம்‌ முதலியவற்றை நோக்க - விளக்குவது 
ஆயினும்‌, இந்திரியங்களை நோக்க - விளக்கப்‌ படுவதே; ஆகலின்‌, 
தாமத அகங்காரத்தின்‌ நின்றும்‌, அதன்‌ கண்ணது ஆகிய சாத்துவிக 
குணத்தான்‌ மிக்குப்‌ பரிணமித்துத்‌ தோன்றியது என்பதே 
பொருத்தம்‌ உடைத்து என்க. 


அப்பு ஆவது : 


இனி, இரத தன்மாத்திரையீன்‌ தோன்றிய புனல்‌ - இரதம்‌ ஈறு 
ஆய நான்கு குணம்‌ உடைத்தாய்‌, .நே௫ழ்வித்துப்‌ பதம்‌ செய்தல்‌ 
ஆகிய தொழிற்பாட்டதாய்‌, உயிர்கள்‌ எல்லாம்‌ தன்னான்‌ €வித்தற்கு 
ஏதுவாய்‌ நீற்கும்‌. ப 


பனி, ஆலி முதலியனவும்‌ குளிர்ந்த பரிசம்‌ உடைமையின்‌, 
புனலே ஆம்‌ எனவும்‌, ஆண்டுக்‌ கடினப்‌ பொருள்‌ விரலி நிற்றலான்‌, 
வல்‌ என்று ஆயின எனவும்‌ உணர்க. 


இவ்வாறே, அவ்வப்‌ பொருள்களின்‌ இயல்பு எல்லாம்‌ உய்த்து 
உணர்ந்து கொள்க. 
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பய பப 

பிருதிவி ஆவது : 

இனிக்‌, கந்த தன்மாத்திரையின்‌ தோன்றிய புடனி - கந்தம்‌ 
ஈருயெ ஐந்து குணம்‌ உடைத்தாய்‌, உரத்துத்‌ தரித்தல்‌ ஆகய,தொழித்‌ 
பாட்டதாய்‌ நீற்கும்‌. 

இப்‌ புடவி தத்துவம்‌ முதலிப ஐந்தும்‌ - உடம்பினும்‌ - மயிர்‌ 
எலும்பு. ஓடு, மீர்‌, உதிரம்‌ முதலியனவாய்‌ நிற்‌ துமாறு கண்டு கொள்க. 

ஆகாயம்‌ - எல்லா நாடிகளினும்‌ ஆங்காரத்தன்‌ விருத்திக்கு 
இடமாய்‌ நிற்கும்‌ என்க, 

இவற்றுள்‌, 

ஆகாயத்இற்குச்‌-சத்த குணம்‌ - நீர்த்தரங்கம்‌ போலத்‌ தாரையாய்த்‌ 
தோன்றும்‌ எதிரொலி மாத்திரையே - எனவும்‌, 

வாயுவுக்கு - ஊர்தலைத்‌ தெரிவிப்பதாகய ௧௪௧௪ ஒலி - எனவும்‌, 

தேயுவுக்கு - எரிதலைத்‌ தெரிவிப்பதா௫யே தமதம ஒலி - எனவும்‌, 

புன லுக்கு ஒழுகுதலைத்‌ தெரிவிப்பதாகிய சளசள ஒலி - எனவும்‌ 

புடவிக்குக்‌ - கடினத்தைத்‌ தெரிவிப்பதாகிய கடகட ஒலி - 
எனவும்‌ 

இங்ஙனம்‌ வேறுபாடு உடைமை ( கண்டு கொள்க ) ... 

இனிப்‌, பரிச குணம்‌ - வாயுவுக்கும்‌, புடவிக்கும்‌ - தட்பமும்‌ 
வெப்பமும்‌ இல்லாத பரிசமும்‌, தேயுவுக்கு - வெப்பப்‌ பரிசமும்‌, 
புன லுக்குத்‌ தட்பப்‌ பரிசமும்‌ ஆம்‌ - எனவும்‌, 

இரத குணம்‌ - புனலுக்குத்‌ இத்திப்புச்‌ சுவையும்‌, - புடவிக்கு 
அறுவகைச்‌ சுவையும்‌ ஆம்‌ - எனவும்‌, 

அவ்வவற்றின்‌ குணங்களைப்‌ பகுத்து உணர்ந்து கொள்க. 


ர க்‌ த்‌ * ௩ 


தொகுத்துரை : 

இங்ஙனம்‌, சவம்‌ முதல்‌ நிலம்‌ இறுவாய்‌-ஐந்தும்‌, ஏழும்‌, இரு 
பத்து நான்கும்‌ ஆகிய முப்பத்தாறு தத்துவங்கட்குத்‌ தோற்ற 
முறைமையும்‌, அவற்றின்‌ தொழிற்பர்டும்‌, போக நுகர்ச்சிக்கண்‌ 
அவற்றுள்‌ ஒன்றை இன்‌ நி அமையாமையின்‌ - 
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அவை 

சுத்தம்‌, மிச்சிரம்‌, அசுத்தம்‌ எனவும்‌, 

பிரேர காண்டம்‌, போக சயித்தரு காண்டம்‌, போக்கெய காண்டம்‌ 
"எனவும்‌, 

சிவ தத்துவம்‌, வீத்யா தத்துவம்‌, ஆன்ம தத்துவம்‌ எனவும்‌ 
ஆமாறும்‌, 

இன்னோர்‌ அன்னவை எல்லாம்‌ ஈண்டு ஒஇியவாறு பற்றி 
உணர்ந்து கொள்க. 
ஒடுங்கும்‌ முறைமை : 

இவை ஒடுங்கும்‌ காலும்‌-தோன்‌ நின முறையே, தத்தம்‌ காரணங்‌ 
களின்‌ ஒடுங்கும்‌. 


ஆ௲்துவாங்களரின்‌ன வணக 
நால்வகைக்‌ கருவி : 
நிலம்‌ முதல்‌ கலை கராய முப்பத்தொரு தத்துவழம்‌ - புறப்புறக்‌ 


கருவியும்‌, புறக்‌ கருவியும்‌, அகப்புறக்‌ கருவியும்‌, அகக்‌ கருவியும்‌ 
என நான்கு வகைப்படும்‌. 


அவற்றுள்‌ - 

பூதம்‌ ஐந்தும்‌, தன்மாத்திரை 

ஐந்தும்‌ -* புறப்‌ புறக்‌ கருவி. 
இக்தரியம்‌ பத்தும்‌ ௮  பூறக்‌ கருவி, 

மனம்‌ முதலியன (நான்கும்‌) --. அகப்புறக்‌ கருலி. 
அராகம்‌ முதலியன (ஐந்தும்‌) -- அகக்‌ கருவி, 


இன்னும்‌, இத்‌ தத்துவங்கள்‌ - பொதுவும்‌, சிறப்பும்‌, பொதுச்‌ 
சிறப்பும்‌ என மூவகைப்படும்‌. 


அவற்றுள்‌, 
பொது : 


புவன வடி.வர்யெ தத்துவங்கள்‌ - போக நுகர்ச்சிக்கண்‌ - எல்லா 
உயிர்க்கும்‌ பொதுவாய்ப்‌ போகம்‌ பயப்பித்தலின்‌ - போது எனப்‌ 
படும்‌. 


ட 
சிறப்பு : 
புரியட்டக வடிவாகிய தத்துவங்கள்‌ - உயிர்தோறும்‌ வேறு 
வேய்‌ நின்று போகம்‌ பயப்பித்தலின்‌ - இறப்பு எனப்படும்‌. 
புரியட்டகம்‌ - சூக்கும தேகமும்‌, பர தேகமும்‌ என்று இரு 
வகைத்து. 


அவற்றுள்‌ - 


சூக்கும தேகம்‌ : 
தன்மாத்திரை ஐந்தும்‌, அந்தக்‌ கரணம்‌ மூன்றும்‌ ஆூயெ 
எட்டானும்‌ ஆயது - சூக்கும தேகம்‌. ... 


பரதேகம்‌ : 


இனிப்‌, பூதம்‌ ஒன்றும்‌, தன்மாத்திரை ஒன்றும்‌, ஞானேந்திரியம்‌ 
ஒன்றும்‌, கன்மேந்திரியம்‌ ஒன்‌ றும்‌, அந்தக்‌ கரணம்‌ ஒன்றும்‌, குண 
தத்துவம்‌ ஒன்றும்‌, மூலப்‌ பகுதி ஒன்றும்‌, கலாதி ஒவ்றும்‌ என்னும்‌ 
எண்‌ வகைப்பட்ட முப்பத்தொரு தத்துவங்களான்‌ ஆபது பரதேகம்‌ , 


பரம்‌ எனினும்‌, அத சூக்குமம்‌ எனினும்‌ ஒக்கும்‌. ... 


ட * க * * 


... சலிகற்ப உணர்விற்கு ஏது ஆய தால நாத மாத்ரையே 
பர தேகத்தோடு விரவி அகத்தே விளங்கி நிற்பது அன்றி, ஏனை 
வைந்தவங்கள்‌ அவ்வாறு நில்லா. ... 


பொதுச்‌ இறப்பு : 


இனித்‌, தூல தேக வடிவாகிய தத்துவங்கள்‌ - அவரவர்‌ போக 
நுகர்ச்சிக்குச்‌ - இறப்பு வகையான்‌ நிலைக்களம்‌ ஆதலும்‌, மனைவி 
முதலியோர்க்கச்‌ சந்தனம்‌, பூமாலை முதலியன போலப்‌, பொதுமை 
யான்‌ போக்கயேம்‌ ஆதலும்‌ - ஆகிய இரு வகையும்‌ உடைமையின்‌, 
பொதுச்‌ சிறப்பு எனப்படும்‌ என்று உணர்க. 


சீ ராக்‌ 2 ப்ந்லு ராக. 2.௪ 2௮ ராகு 
ன ணத்க் ்தகவத்கவ த அவத்தை | | 
| உர 
8 
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ப | | | | | 
| | 
| - இயம 
6 * 
ஓுலல.பாு இரர்டூமும0 


8 
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ஈூ.்ீ்புதங** ஜா 
கவலைய ரி இடை ஆட 
ர 1 | | 
சரய க ன ன்பட்து ள்‌ 
| ட்‌ 
| 
ரா.ற௮.70 
சாடிய 


ல்க? மூள மா்௩குோரமும்ுி “ஓ 


தத்துவ விளக்கத்தின்‌: விளக்கவுரை: 
(ஆதீனப்‌ புலவர்‌ ஆதி முருகவேள்‌) 


ாமாாணமபாா காரை ராஸ 


இருவகை மாயை 


உலகம்‌ உண்டாவதற்கு முதற்‌ பொருளாயிருப்பது மாயை. 
அது அழிவு இல்லாதது. அறிவு இல்லாதது. முதல்வனுக்கு வைப்பு 
ஆற்றலாக உள்ளது. முதல்வனில்‌ அடங்கியிருப்பது. நிலையானது. 
அருவமானது. 

இவ்வாறு விளக்கப்பட்ட மாயை இரண்டு வகைப்படும்‌. ஒன்று 
தூமாயை. [கலப்பு இல்லாதது. அதனால்‌ அது சுத்த மாயை.] மற்றது 


கலப்பு மாயை [ அசுத்த மாயை]. 


தூமாயைக்குப்‌ பல பெயர்கள்‌ : சுத்த மாயை, மாமாயை, 
குடிலை, குண்டலி, வித்து. 


தூவா மாயை-கலப்பு மாயை-க்கும்‌ பல பெயர்கள்‌ ௨ அசுத்த 
மாயை, அதோ மாயை, மாயை, மோகினி, 


இவற்றுள்‌-தூமாயை தூய உலகிற்கு முதற்‌ காரணம்‌. 
தூவாமாயை கலப்பு [அசுத்த] உலகிற்கு முதற்காரணம்‌. 


8. குராமாணரா - ருக்கு ராணா 


சிவம்‌, சத்தி, சதாசிவம்‌, ஈசுரம்‌, சுத்த வித்தை என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌ ஐந்தும்‌ தூய உலகம்‌-சுத்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌-ஆகும்‌. 

கலை, நியதி, காலம்‌; வித்தை, அராகம்‌, புருடன்‌, மாயை 
என்று சொல்லப்படும்‌ ஏழு பெசருள்களும்‌ தூவா உலகம்‌ - அசுத்தப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌-ஆகும்‌. 


தாம்‌ ஒரு பொருளை இரண்டு வகையில்‌ அறிகிறோம்‌. பல 


பொருள்களோடு சேர்த்து இதுவும்‌ ஒரு பொருள்‌ என அறிவது ஒரு 
வகை. இப்படி ,அறிவும்டோது அத்தப்‌. பொருளை இது இன்னது 
என்று தனிப்படத்‌ தெளிவாக அறிவதில்லை. மற்றைய பொருள்களி 
லிருந்து அந்தப்‌ பொருளை வேறுபடத்‌ தெரிவ்திக்லை. இப்படி 
வேற்றுமை தெரியாமல்‌ அறிவது நிர்விகற்ப உணர்வு என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌. 


மற்றொரு வகை இப்படி அன்று. எத்தப்‌:பொருளையும்‌ இது 
இன்னபெயரை உடையது இன்ன இனத்தைச்‌ சேர்ந்தது. இன்ன 
குணம்‌ உள்ளது. இன்ன தொழிலை உடையது... என்‌ று இப்படியெல்‌ 
லாம்‌ மற்றைய பொருளிலிருந்து வேறுபடத்‌ கெளிவாகத்‌ தெரிவது. 
இப்படி ஒரு பொருளை அறிவது சவிசற்ப உணர்வு என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌. 


இந்த இரண்டில்‌ பெயர்‌, இனம்‌ [சாதி] முதலிய வேற்றுமை 
தெரியும்‌ உணர்வு-சவிகற்ப உணர்வு - எழுத்தால்‌ ஆன சொல்லால்‌ 
அல்லாமல்‌ உண்டாகாது. சொல்லிற்குக்‌ காரணமான எழுத்தோசை 
தூமாயையில்‌ இருந்து உண்டாகும்‌. எழுததோசைக்கு முதற்பொருள்‌ 
தூமாயை. ்‌ 


நால்‌ கை ஊாக்கு 


இந்த எழுத்தோசை நான்கு வசை ஆகும்‌. அவை சூக்குமை, 
பைசத்தி, மத்திமை, வைகரி என்பன. அவை ஒன்றற்கு ஒன்று காரண 
மாகும்‌. மேலே சொல்லிய வேறுபடத்‌ தெரியும்‌ உணர்வுக்கு ஏதுவாகும்‌. 
அது துணியால்‌, கூடாரம்‌ ஆனது போலத்‌ தூய மரயையமின்‌ விரிவால்‌ 
ஆனது. 


அமைதிமேல்‌ கலை, அமைதிக்‌ கலை, அறிவுக்‌ சகலை, நிலை 
யுறீஇக்‌ கலை, நீக்கல்‌ கலை - சாந்தியதீதை, சாத்தி, வித்தை, பிர 
திட்டை, .நிவிர்த்தி . என்று கலை ஐந்து வகையாகச்‌ சொல்லப்படும்‌. 


முன்‌ சொல்லப்பட்ட நால்வகை வாக்கும்‌ இந்த ஐந்து வகை 
யான கலைகளையும்‌ பற்றிக்‌ கொண்டு சிவதத்துவம்‌ முதலான தூய 
பொருள்களில்‌ ஐந்து லகைப்பட்டு நிற்கும்‌. 
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(அ) தூமாமையின்‌ ஆக்கம்‌ / சுத்த மாயகா.காசியம்‌ 


இருவகை 
தூமாயையின்‌ விரிவான ஆக்கப்‌ பொருள்கள்‌ முன்‌ சொல்லப்‌ 
பட்ட இரண்டு வகை உருவம்‌ காரணமாகச்‌ சொல்‌ உலகம்‌, பொகுள்‌ 


உலகம்‌ என்று இரண்டு வகைப்படும்‌, 


இவற்றுள்‌ சொல்‌உலகம்‌ பற்றிய விளக்கமே வாக்குப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறிய விளக்கம்‌. 


இருவகைப்‌ பொருள்‌ உலகம்‌ 


பொருள்‌ உலகம்‌ இரண்டு வகைப்படும்‌. அவை தூய பொருள்‌, 
கலை [சுத்த தத்துவம்‌, கலை] என்பன, 


தூய பொருள்‌ - ஐஓந்துவகை 


தூய பொருள்‌ தூமாயைலின்‌ ஆக்கங்கள்‌. அவை சிவம்‌, 
சத்தி, சதாசிவம்‌, ஈசுரம்‌, சுத்தவித்தை என்பன. 


தூமா அடிக்கப்‌ இயொருளன்கன்‌ தேனா ஜூன்‌ முழை 
ர, சீவாஸ்‌ 

மீண்டும்‌ உண்டாக 

தூயமாயையானது தோன்றிய எல்லாம்‌ ஒடுக்கப்படும்‌ பேரூழிக்‌ 
காலத்தில்‌ தன்னிடமிருந்து தோன்றிய ஆக்கங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஒடுங்கி 
முதற்பொருள்‌ அளவில்‌ நிற்கும்‌. அப்பொழுது அவற்றைத்‌ தோற்று 
வித்தும்‌ ஒடுக்கியும்‌ நின்ற முதல்வனும்‌ தன்‌ ஆற்றலின்‌ தொழில்களை 
யெல்லாம்‌ விட்டுவிட்டுப்‌ பகுப்பு இல்லாமல்‌ தானேயாய்‌ நிற்பான்‌. 


எல்லாம்‌ ஒடுங்கி முதற்பொருள்‌ அளவாய்‌ நின்ற தூமாயை 
மறுபடியும்‌ பொருள்களைத்‌ தோற்றுவிப்பதற்கு உரிய தகுதிதிலையை 


அடையவேண்டும்‌. அது தானாக அத்தகுதியை அடையாது. ஆதலால்‌ 
ஒடுச்சு௩ காலத்தில்‌ தன்‌ ஆற்றலின்‌ தொழில்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
விட்டிருந்த முதல்வன்‌ தன்னிலிருந்து இப்பொழுது வெளிப்பட்ட 
அறிவாற்றல்‌ அளவில்‌ தூமாயையை நோக்கி நிற்பான்‌. 


அவ்வாறு அவன்‌ நோக்கிய நோக்கம்பட்ட தூமாயைமின்‌ 
ஒருபகுதி பொருள்களைத்‌ தோற்றுவிக்கத்‌ தகுதியடையும்‌. அந்தத்‌ 
தூமாயையின்‌ கூறு அவ்வளவில்‌ விரிவடையும்‌. அவ்வாறு விரி 
வடைந்த கூறு அறிவளவில்‌ நீன்ற சிவனால்‌ தனக்கு திலைக்கள 
மாகக்கொள்ளப்பட்டதால்‌ சிவதத்துவம்‌ என்று சொல்லப்படும்‌, 


ஒடுங்கிய அளவாக நின்றதால்‌ அது இலய தத்துவம்‌ என்று 
பெயர்‌ பெறும்‌. 


அதற்கு வடிவம்‌ இல்லை. ஆதலரல்‌ அது நிட்கள தத்துவம்‌- 
வடிவிலாப்‌ பொருள்‌-எனப்படும்‌. 


அது ஆக்கப்‌ பொருள்‌ ஆவதற்குத்‌ தகுதியானது ஆதலால்‌ 
சத்திமான்‌ எனச்‌ சொல்லப்படும்‌. 
நால்வகை வாக்குக்களில்‌ சூக்குமை வாக்கு நாதம்‌ எனப்‌ 


படும்‌, அதற்குச்‌ சிவதத்துவம்‌ பற்றுக்கோடு, ஆதலால்‌ அதற்கு 
நாததத்துவம்‌ என்றும்‌ பெயர்‌. 


இங்குச்‌ சிவதத்துவத்திற்குச்‌ சொல்லப்பட்ட ஐந்து வகைப்‌ 
பெயரும்‌ தூமாயையை நிலைக்களமாகக்‌ கொண்ட முதல்வனுக்கும்‌ 
ஆகும்‌. 
இடம்‌ ஆவது 


தூமாயையின்‌ முதலாவது விரிவாக்கம்‌ சிவதத்துவம்‌. அது. 
முதல்வனது அறிவாற்றலுக்கும்‌. 


அந்த அறிவாற்றலின்‌ வேறுபாடுகள்‌ ஆகிய இந்திக 
முதலான பத்துக்‌ கலைகளுக்யூம்‌, 


காமிகம்‌ முதலான வேறுபாடு தோன்றாமல்‌ நுண்ணியவாக்கு 
உருவில்‌ நிற்கும்‌ சிவாகமத்திற்கும்‌, 
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சிவதத்துவ உலகினை விரும்பிச்‌ சிவ தீக்கை பேற்று, ஓசை 
உருவினனை வழிபட்டு, அதிகார மல வாசனையும்‌ நீங்கி, முத்திபெற்‌ ற 
வராய்‌, நுண்ணிய ஒடுக்கத்‌ தொடர்ச்சி மட்டும்‌ உடைய உயிர்களுக்கும்‌; 


சிவதத்துவத்தில்‌ உள்ள உலகங்களுக்கும்‌ நுகர்‌ ச்சிகளுக்கும்‌ 
இடம்‌ ஆகும்‌. 


௮ - சுத்தி 


மீண்டும்‌ உண்டாக 


இனி, சிவம்‌ என்னும்‌ தத்துவம்‌ ஆகிய தூர்மரயைப்‌ பகுதி மேற்‌ 
கொண்டும்‌ ஆக்கம்‌ அடையவேண்டும்‌. அதற்காக, நுண்ணிய ஒடுக்க 
நிலையில்‌ நின்ற முதல்வனது செயலாற்றல்‌ வெளிப்படும்‌. அது சிவம்‌ 
என்ற தத்துவப்‌ பகுதி மேலும்‌ காரியப்படவேண்டும்‌ என்று பொது 
வான நிலையில்‌ எண்ணிநிற்கும்‌, அப்போது அந்த எண்ணத்தின்‌ 
விளைவால்‌ அத்‌ தூமாயைப்‌ பகுதி ஆக்கப்பாடு ஆகும்‌ நிலையை 
அடையும்‌. அவ்வாறு அடைந்த நிலை சத்தி என்ற பெயர்‌ கொண்ட 
ஒரு தத்துவம்‌ ஆகும்‌. 


பெயர்கள்‌ 
சத்தி என்று சொல்லப்படும்‌ சிவனால்‌ அது நிலைக்களமாககி 


கொள்ளப்பட்டாதால்‌ சத்தி தத்துவம்‌, 


சிவதத்துவத்திற்கு இது பருமை ஆதலால்‌ பருஒடுக்கப்‌ 
பொருள்‌ /தூல லய தத்துவம்‌. 


வடிவம்‌ இல்லாதிருந்தாலும்‌ சிவ தத்துவத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பரியது ஆதலால்‌ பரியதான வடிவிலாப்‌ பொருள்‌ / தூல நிட்கள 
தத்துவம்‌. 


பைசந்தி என்னும்‌ வாக்கிற்குப்‌ பற்றுக்கோடு ஆதலால்‌ விந்து 
தத்துவம்‌. 


இதனை நிலைக்களமாகக்‌ கொள்ளும்‌ முதல்வனும்‌ முன்னதில்‌ 
போல இங்குப்‌ பெயர்கள்‌ பெறுவான்‌, 
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இவ்வாறே மற்றைய மூன்று தத்துவங்களிலும்‌ விளக்கம்‌ அறிக. 
5. சதாசிவம்‌ 


போக அவத்தை-துகர்‌ நிலை, 

இதனில்‌ மேலும்‌ ஆக்கப்பாடு உண்டாகட்டும்‌ என்று எண்ணு 
வது பொது நிலை, இன்னது உண்டாகட்டும்‌ என்று எண்ணுவது 
சிறப்பு நிலை, 

உன்முகியாய்‌ நிற்றல்‌ - முனைந்து நிற்றல்‌, 

உத்தியுத்த தத்துவம்‌ - முனைப்புடைப்‌ பொருள்‌, ஊக்கப்பொருள்‌ 
பிரவிருத்தி - தொழிற்பாடு: நிவிர்த்தி - தொழில்விடல்‌. 


அ. சுறுக்‌ 


கிரியா சத்தி-செயலாற்றல்‌. பிரவிருத்தி செய்தல்‌ -செயல்புரிதல்‌ 


5. ௬தக்த வித்தை 


தனு கரணாதிகள்‌ - உடம்பு கருவி முதலானவை. 


உருத்திரன்‌ மால்‌ அயன்‌ இந்திரன்‌ ஆகிய பெயசில்‌ தூமாயை 
மின்‌ ஆக்கங்களில்‌ ஒன்றாகிய சுத்த வித்தையில்‌ இருப்பவர்‌ வேறு. 
அவரால்‌ தொழிற்படுத்தப்பட்டு அவர்‌ பெயர்களையே தாமும்‌ கொண்ட 
வராய்‌, மூலப்பகுதியில்‌ இருந்து தொழில்‌ செய்யும்‌ உருத்திரன்‌ 
முதலியோர்‌ வேறு. பொதுவாக எல்லாராலும்‌ பேசப்பட்டுவரும்‌ 
மும்மூர்த்திகள்‌, இந்திரன்‌ என்போர்‌ கீழே ஆன்ம தத்துவத்தில்‌ / மூலப்‌ 
பகுதியில்‌ தொழில்‌ புரிவோர்‌ ஆவர்‌. இந்த வேறுபாட்டை மறவாது 
நினைவில்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 
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ஜந்து ௯லைகன்‌ 
3, நிவிர்த்தி: என்பது நீக்கும்‌ சத்தி/ ஆற்றல்‌, 


உமிர்களைக்‌ கட்டிலிருத்து தீங்கச்‌ செய்யும்‌ சிவசத்தி. அந்த 
நிலையில்‌ நிவிர்த்திகலை என்று பெயர்‌ பெறும்‌, 


அந்தச்‌ சத்திக்கு இடம்‌ தூய மாயையின்‌ விரிவடைந்த ஒரு 
பகுதி. அந்தப்‌ பசூதி நிவிர்த்தி கலைக்கு இடமாக இருப்பதால்‌ 
அதற்கும்‌ நிவிர்த்தி என்று பெயர்‌ சொல்லுவர்‌. 


மற்றைய நான்கு சுலைகளுக்கும்‌ தனித்தனி இடமாக விரிந்து 
வரும்‌ சுத்த மாயையின்‌ பகுதிகளுக்கும்‌ அந்தந்தக்‌ கலையின்‌ பெயரே 
சொல்லப்பட ம்‌. 


என்றாலும்‌ ஒரே பெயரைக்‌ கொண்ட சத்தி வேறு சத்திக்கு 
இடமாக இருக்கும்‌ சுத்த மாயையின்‌ காரியம்‌ வேறு என்பதனை 
மறந்துவிடக்கூடாது. ஒன்று சிவசத்தி, மற்றது மாயா காரியம்‌. 


2. பிரதிட்டை; - நிவிர்த்தி கலையால்‌ கட்டிலிருந்து நீக்கம்‌ 
அடைந்த உமிர்கள்‌ மறுபடியும்‌ உலக பாசத்தில்‌ சென்றுவிடாதபடி, 
அதணை விட்டு நீங்கிய நிலையிலே நிலையாக இருக்கச்செய்வது 
சிவசத்தியீன்‌ மற்றொரு கூறு. இவ்வாறு நிலைக்கச்‌ செய்வதால்‌ 
அதற்குப்‌ பிரதிட்டா கலை என்று பெயர்‌, பிரதிட்டை என்றால்‌ 
நிலைக்க செய்வது என்பது பொருள்‌, 


2. வித்தை: கட்டிலிருந்து நீங்கி அந்த நிலையிலேயே நிலை 
பெற்ற உயிர்களுக்கு , ஆராய்ச்சி அறிவு, நூலறிவுகள்‌ அல்லாமல்‌ 
அழுந்தறிவாகிய அனுபவஞானத்தைக்‌ கொடுக்கும்‌ சிவசத்திக்கு 
வித்தை என்று பெயர்‌, வித்தை என்பது அறிவு, லித்தியாகலை, 


8. சாந்தி: அல்வாறு அனுபவ அறிவு பெற்ற உயிர்களுக்கு 
விருப்பு, வெறுப்பு, கருதிக்‌ கொள்ளல்‌/சங்கற்பம்‌ முதலிய எல்லா 
வகைத்‌ துன்பங்களையும்‌ இல்லாதபடி அமைதிப்படுத்தும்‌ சிவசத்தி 
சாந்திசலை என்ற பெயரைப்‌ பெற்றது. 
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ஃ சாந்தி அத்தை: இதற்கு மேல்‌ மேலே கூறியபடி துன்பன்‌ 
களில்‌ அமைதியாய்‌ இருந்த நிலைக்கும்‌ அப்பாற்பட்ட ஒரு நிலையில்‌ 
அந்த உமிர்களை வைக்கும்‌ சிவசத்திக்குச்‌ சாந்தியதீத கலை 
என்று பெயர்‌, 


முதல்வனும்‌ அப்படியே 


சத்தியை விட்டுச்‌ சிவம்‌ தனித்து நின்றதில்லை. ஆதலால்‌, 
சிவசத்தி ஒன்றே செய்யும்‌ தொழில்‌ வேறுபட்டால்‌ தானும்‌ திவீர்த்தி 
முதலிய வேறு வேறு பெயர்‌ கொண்டு தின்றது போல சத்தியொடு 
கூடி நின்ற சிவமும்‌ ஆந்தந்த நிலைமில்‌ அந்ததந்த சத்திமின்‌ வேறு 
பட்ட பெயர்களைக்‌ கொண்டு நிற்பான்‌. அப்போது அவனுக்கு 
நிவிர்த்திபதி, பிரதிட்டாபதி, வித்தியாபதி, சா.ந்திபதி, சாந்தியதீதபதி 


என்ற பெயர்கள்‌ சொல்லப்படும்‌. 
கலைகளின்‌ பெயரில்‌ சுத்த மாயையின்‌ விரிவும்‌ 


ஏற்கெனவே இது சொல்லப்பட்டது. இந்தச்‌ சுத்தமாயா விருத்தி 
ஐந்தும்‌ கலையைத தவிர மீதம்‌ உள்ள தத்துவம்‌, புவனம்‌, வன்னம்‌ 
[எழுத்து], பதம்‌ [சொல்‌], மந்திரம்‌ எனப்படும்‌ ஐந்து வகையான 
அத்துவாக்களளயும்‌ [செல்லுர்வழி] தனக்குள்‌ அடக்க நிற்கும்‌. 
அவற்றநிறகசகு ஆதாரமாகவும இருக்கும்‌. ஆறு வழிகளில்‌ கலையும்‌ 
ஒனறு. 


வேறு வேறு பஞ்ச கலைகள்‌ 


சத்தி எனப்படும்‌ தத்துவத்தில்‌ சொல்லப்படும்‌ புவன உருவத்‌ 
தில்‌ ஆகிய நிவிர்த்தி முதலிய ஐ.ந்து கலைகள்‌ வேறு. இங்குச்‌ சிவசத்தி 
யின்‌ வேறுபட்ட நிலைகளாகிய அஞ்சு கலைகள்‌ வேறு. பெயரில்‌ 
மட்டும்‌ ஒற்றுமை. 


கலைகளின்‌ தியானப்‌ பயன்‌ 


உயிர்கள்‌ பக்குவ வேறுபரடு படிமுறையில்‌ உடையவர்கள்‌. 
அந்த முறையில்‌ நிலத்தத்துவம முதலானவற்றின்‌ நிற்போர்‌ சொல்லப்‌ 
பட்ட ஐந்து கலைகளையும்‌ ஐந்து பூத உருவாக வைத்துத்‌ தியானம்‌ 
செய்தால்‌ அக்கலைகள்‌ அந்தந்தப்‌ பயன்சுளைக்‌ கொடுக்கும்‌. 
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[நில உருவில்‌ நிவீர்த்தி, நீர்‌ உருவில்‌ பிரதிட்டை, தீ உருவில்‌ 
வித்தை, காற்றுருவில்‌ சாத்தி, விசுல்புருவில்‌ சாந்தியாதீதை] 


. இதுவரை கூறப்பட்டன சுத்த மாயையின்‌ தன்மையும்‌ சுத்த 
மாயையின்‌ ஆக்கங்களும்‌, 


2, ஆசுாதகுது மாாரறைதூவார மரணம 


தன்மை 


து நிலையானது. என்றும்‌ உள்ளது / அழிவு இல்லாதது. 
அறநிவில்லாதது. ஒசே பொருளானது. *கலை' முதல்‌ *நிலம்‌' முடிவாக. 
கலப்பு உலகத்திற்கு /] அசுத்தப்‌ பிரபஞ்சத்திற்கு முதற்மொருளாவது. 
அந்த உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ பரந்து நிற்பது. உயிர்கள்‌ செய்த வினை 
களுக்குப்‌ பற்றுக்கோடாக இருப்பது. ஆணவ மலம்‌ போல உயிர்களைச்‌ 
சிறப்பான வகையில்‌ - ஒவ்வோர்‌ உயிர்க்கும்‌ ஒவ்வொரு நிலையில்‌ 
அல்லாமல்‌ பொதுவான நிலையில்‌ - வினையில்‌ கட்டுண்டஉ௰ிர்களை 
மயக்கம்‌ செய்வது, அகுவமாய்‌ நிற்பது. 


மாயை அருவம்‌ 


மாயைக்கு இரண்டு நிலைகள்‌, ஒன்று பல ஆக்கப்‌ பொருள்‌ 
களுக்கு முதற்பொருளாக உள்ள நிலை, மற்றொன்று ஆக்கப்பட்ட 
பொருள்‌ நிலை, 


ஆக்கப்‌ பொருன்‌ நிலை தெரியக்கூடிய உருவம்‌ உடையது. 
முதல்‌ நிலையில்‌ அந்த உருவம்‌ தெரியமுடியாத நுண்ணியதொரு 
நிலையில்‌ இருக்கும்‌. ௮ந்த நுண்ணிய உருவ நிலை அருவம்‌ என்‌ று 
சொல்லப்படும்‌. மாயை என்பது முதல்‌ நிலையில்‌ சொல்லப்படும்‌ 
பெயர்‌, ஆதலால்‌ மாயை அருவமானது என்று சொல்லப்பட்டது. 


அருவமும்‌ உருவமும்‌ தம்முள்‌ முரண்பாடு இல்லாதன. ஒன்று 
நுண்ணிலையிலும்‌, மற்றது பருநிலையிலும்‌ சொல்லப்படும்‌ பெயர 


8 
க்கள்‌. 
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முறை மேலே சொல்லப்பட்டது. ஆனால்‌ அவை தொழிற்படும்‌ முறை 
யில்‌ "சிறிது வேறுபடும்‌. காலமும்‌ நியதியும்‌ முற்படத்‌ தோன்றினாலும்‌ 
கலை வித்தை அராகங்களின்‌ தொழில்கள்‌ நடந்த பின்தான்‌ இவற்‌ 
றின்‌ தொழில்‌ நடைபெறும்‌, 


உயிர்க்குக்‌ கலை வித்தை அராகம்‌*ஆகிய மூன்று பொருள்களின்‌ 
சேர்க்கை உண்டானதும்‌ கலை உயிரின்‌ செயலாற்றலை விளங்கச்‌ 
செய்யும்‌; வித்தை உயிரின்‌ அறிவாற்றலை விளங்கச்‌ செய்யும்‌; அராகம்‌ 
விருப்பாற்றலை விளங்கச்‌ செய்யும்‌. 


உயிரின்‌ மூவகை ஆற்றலும்‌ இவ்வாறு விளங்கத்‌ தொடங்கி 
யதும்‌ உயிர்‌ முன்‌ செய்த வினைப்‌ பயன்களை நுகர்தலாகிய போக 
நுகர்ச்சியில்‌ உ சல்லும்‌ அப்போது, கால தத்துவம்‌ சுணம்‌, இலவம்‌, 
துடி முதலாகப்‌ பலவகைப்பட்டுநின்று உயிருக்கு நுகர்ச்சியை வரை 
யறுக்கும்‌. 


எந்தெந்த வினையின்‌ பயனாக எவ்வகை நுகர்ச்சி ஏன்பதனை 
யெல்லாம்‌ முறை செய்து கொடுப்பது நியதி அல்லது ஊழ்‌ ஆகிய 
தத்துவம்‌. 


கலை முதலான மூன்றும்‌ வினைகளைச்‌ செய்து வரும்‌ உயிர்‌ 
களுக்குச்‌ செயல்‌ அறிவு விருப்புக்களை விளக்கி நேரடியாக உதவுவன. 
அதாவது: உயிர்க்‌ குணம்‌ அறிவு. அந்த அறிவாற்றல்‌ மூன்று கூறது. 
அவை செயலும்‌ அறிவும்‌ விருப்பும்‌. உயிரினிடத்தே உள்ள இவை 
மூன்றும்‌ விளங்கினால்‌ அல்லாமல்‌ வினையோடு தொடர்பு உண்டா 
காது. உயிர்க்குணத்தேரடு தொடர்புற்றுச்‌ செயற்படுத்துவன கலை 
முதலிய மூன்றும்‌. ஆதலால்‌ இது நேரடித்‌ தொடர்பு. 


இதற்குப்‌ பின்னரே காலமும்‌ நியதியும்‌ உயிர்க்கு நேரடியாக 
அல்லாமல்‌ வினையோடு தொடர்பு கொண்டு கால வரையறையும்‌ 
முறையும்‌ செய்து உயிர்க்கு உதவுகின்றன. 


சுலைக்கு முன்‌ காலம்‌ 


அப்படியானால்‌ கலைக்கு முன்‌ ஏன்‌ காலம்‌ தோன்ற வேண்டும்‌. 
எந்தவொன்று ஆகவேண்டும்‌ என்றாலும்‌ காலம்‌ துணையின்றி 
ஆகாது. ஆதலால்‌ தான்‌ குலை முதலியன தோன்றுதற்கு முன்‌ கரலம்‌ 
தோற்றுவிக்கப்பட்டது. 
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காலம்‌ இருவகை 


தூய உலகிலும்‌ காலம்‌ என்பது உண்டு. அது தூய காலம்‌. அதூ 
கலப்பு மாயையில்‌ கலப்புக்‌ காலம்‌ [இங்குச்‌ சொல்லப்பட்ட ஏழில்‌ ஒன்‌ 
றாகிய காலம்‌] தோன்றுதற்கும்‌, அனந்த தேவர்‌ என்பவர்‌ கலப்பு 
மாயையைத்‌ தொழிற்படுத்தி ஆளுகைக்கும்‌ காரணம்‌ ஆகும்‌. கலப்புத்‌ 
காலம்‌ அசுத்த காலம்‌. 


சாதி ஒருமை - இன ஒற்றுமை 
கரலம்‌ துணைக்காரணம்‌ 


அனந்த தேவர்‌ முதலியோர்‌ உயிர்களே. நாமும்‌ உயிர்களே, 
ஆனாலும்‌ அவர்கள்‌ நம்மில்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்த நிலையை அடைத்த 
வர்கள. இருவருமே கால வரையறைக்கு உட்பட்டவரே. ஆதலால்‌ 
அவர்களோ நாமோ செய்யும்‌ தொழில்களுக்குக்‌ காலம்‌ வேண்டும்‌. 


முதல்வன்‌ காலம்‌ கடந்தவன்‌. கால காலன்‌. காலத்தையும்‌ 
தோற்றுவித்துத்‌ தொழிறபடுத்துபவன்‌. ஆதலால்‌ அவனால்‌ செய்யப்‌ 
படும்‌ தொழில்களுக்குக்‌ காலம்‌ வேண்டியதில்லை. 


கால எல்லையைக்‌ கடத்த முதல்வன்‌ தொழிலுக்குக்‌ காலத்‌ 
தால்‌ செய்யக்‌ கூடியது எதுவும்‌ இல்லை. 


ஆகையால்‌, முதல்வனே அங்குக்‌ கலையித்திரி என்று 
சொல்லப்படும்‌ ஆற்றலொடு கூடித்‌ தான்‌ செய்யும்‌ தொதழிலுக்குக்‌ 
காலமாகியதோர்‌ இடமாய்‌ நிற்பான்‌. ஆதலால்‌, பிறர்‌ செய்யும்‌ 
செயல்களுக்கே காலம்‌ துணைக்காரணம்‌ ஆகிநிற்கும்‌. 


கலைக்கு மூன்‌ நியதி 


உயிர்க்கு நியதியின்‌ உதவியும்‌ காலம்‌ போலவே கலை முதலிய 
வற்றின்‌ தொழிற்பாட்டிற்குப்‌ பின்னரேயாம்‌. ஆனாலும்‌ கலை முதலி 
யன உயிரின்‌ தொழில்‌ அறிவு இச்சைகளை விளக்கும்‌ போது அவ்‌ 
வுயிரின்‌ முன்‌ வினைக்கு ஈடாக அவற்றை விளக்க வேண்டும்‌. அதற்கு 
அங்கு நியதி வேண்டும்‌. ஆதலால்‌ காலம்‌ தோன்திய பின்‌ கலைக்கு 
முன்னாகவே நியதி தோற்றுவிக்கப்படும்‌. 
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காலம்‌ முன்னும்‌, கலை முன்னும்‌ 


தோற்ற முறையில்‌ காலம்‌ முற்பட்டது. தொழிற்பாடு முறை 
யில்‌ கலை முற்பட்டது. 


கலையில்‌ ஆவன 


கலையிலிருந்து வித்தையும்‌, வித்தையிலிருந்து அராகமும்‌, கலை 
யிலிருந்து தனியே மூலப்‌ பகுதியும்‌, மூலப்பகுதியிலிருந்து பிற பொருள்‌ 
களும்‌ தோன்றும்‌, கலையிலிருந்து இவை தோன்றுவதற்குக்‌ காலம்‌ 
துணை செய்யும்‌. நியதியும்‌ துணை செய்யும்‌. 


ஆகவே, கலை-வித்தை முதலியவற்றிற்கு முதற்கரரணம்‌. 


காலமும்‌ தியதியும்‌-கலை செய்யும்‌ தொழிலுக்குத்‌ துணைக்‌ 
கருவிகள்‌, 


முதற்‌ கஈரணம்‌ 


விந்து என்பது தூமாயை, மோகினி என்பது கலப்பு மாயை, 
மற்றது மூலப்பகுதி, இது மான்‌ என்று சொல்லப்படும்‌, 


வினையும்‌ காலமும்‌ 


உயிரின்‌ முன்‌ செய்வினை காலத்தைத்‌ துணையாகக்‌ கொண்டே 
படைப்புக்கு ஏதுவாகும்‌, 


மாந்தளிர்‌ முதலியன இளவேனில்‌ முதலாக அதுவதற்கு உரிய 
கரலத்தில்தான்‌ தோன்றுகின்றன, பிற பருவங்களில்‌ தோன்றுவ 
தில்லை. முல்லைப்பூ முதலியனவும்‌ அப்படியே கார்‌ காலம்‌ முதலிய 
காலங்களில்‌ அன்றித்‌ தோன்றுவதில்லை, அது போலவே உரிய 
காலம்‌ வரும்போதுதான்‌ அவை அழியும்‌, 


காலம்‌ என்ற ஒன்று இல்லை என்றால்‌ அவ்வக்‌ காலம்‌ இல்‌ 
லாதபோதும்‌ அவையவை தோன்றித்‌ தோன்றியடஉடனேயே எல்லாம்‌ 
அழிந்துபேரகவும்‌ வேண்டும்‌. நடைமுறையில்‌ அப்படிக்‌ காணவில்லை. 
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இதுவும்‌ அல்லாமல்‌, ஒருவன்‌ செய்த வீனைக்குப்‌ பயன்‌ நெடு 
நாள்‌ சென்று வரவும்‌ காணுகின்றோம்‌. ஒரு கணத்தில்‌ தோன்றும்‌, 
ஒரு கணத்தில்‌ அழியும்‌ என்று ஒரு சிறு கால வரையறை கரட்டியே 
பேசுகின்றோம்‌, 


இவற்றிற்கெல்லாம்‌ காரணமாயிருப்பது காலம்‌ என்பதால்‌ 
காலம்‌ உண்டு என்பது தெளிவாகிறது. 


மூன்னும்‌ பின்னும்‌ 


முன்‌ பின்‌ என்னும்‌. வழக்குக்‌ காலம்‌ பற்றியும்‌ வழங்குகிறோம்‌. 
அதுபோல முன்னால்‌ இருப்பது, பின்னால்‌ இருப்பது என்ற முறையில்‌ 
முன்‌ பின்‌ வழக்கு இடம்‌ பற்றியும்‌ வருகிறது. 


இடம்‌ பற்றிய முன்‌ பின்‌ வழக்குப்‌ பொருள்களின்‌ இருப்பு 
நிலை முதலியன பற்றியே வழங்கப்படும்‌. நிலம்‌ வானம்‌ முதலான 
இடங்களின பகுதியே அவ்வாறு வழங்குவதற்குக்‌ காரணமரமிருப்பது, 
அல்லாமல்‌ அதற்குக்‌ காரணமாய்த்திசை என்பது ஒரு பொருளும்‌ 
உண்டு என்று கொள்ளப்படாது. 


கலம்‌ பல 


காலம்‌ பல என்றும்‌ கொள்ளப்படும்‌. பல பொருள்களில்‌ அது 
தொடர்பு கொண்டு செல்வதால்‌ அப்படிக்‌ கொள்ளப்படுவதில்லை. 
ஆனாலும்‌, பிற பொருளோடு சார்த்தாமலேயே ஒவ்வொரு பொருளி 
னிடத்தும்‌ மூன்று காலமும்‌ நடக்கக்‌ காண்கின்றோம்‌. அம்முறையில்‌ 
காலம்‌ பலவாகக்‌ கொள்ளப்படும்‌. 


காலம்‌ என்பது ஒன்றேயாயிருந்தால்‌ நடத்தல்‌ முதலிய தொழில்‌ 
களும்‌, நடந்தது நடச்கிறது இனி நடக்கும்‌ என்ற முறையில்‌ இறப்பு 
நிகழ்வு எதிர்வு ஆகியவற்றால்‌ வேறுபடக்கூடாது. ஆனால்‌ தொழிற்‌ 
பாடு இவ்வகையில்‌ வேறுபடுகிறது. ஆதலால்‌ இறப்பு முதலியனவாக 
நடக்கும்‌ தொழிற்பாகுபாட்டிற்குக்‌ காரணம்‌ காலத்தின்‌ பாகுபாடே. 
ஆகவே காலம்‌ பல, 


கதிரவன்‌ போக்கு வரவு முதலியனவும்‌ தொழில்களே, ஆத 
லால்‌, இறப்பு நிகழ்வு முதலிய தொழிற்பாகுபாடுகள்‌ எல்லாம்‌ காலப்‌ 
பாகுபாட்டால்‌ அல்லாமல்‌ நிகழா. 


சுதிரவன்‌ செலவு முதலியவற்றைக்‌ கருதாமலே ஒரு குடம்‌ 
உடைந்தது, உடைகின்றது, உடையும்‌ என்று அதிகின்தோம்‌, பேசு 
கின்றோம்‌. இவ்வாறு உணர்வதற்கும்‌ பேசுவதற்கும்‌ கதிரவன்‌ செலவு 
முதலியன கஈரணம்‌ ஆகா... 

நாழிகை கழிந்தது, ...-என்று இவ்வாறெல்லாம்‌ உணர்தலும்‌ 
உரைத்தலும்‌ கதிரவனின்‌ போக்கு வரவை வைத்தே நிகழ்கின்றன. 


நாழிகை முதலான காலப்‌ பாகுபாடுகளே கதிரவன்‌ செலவு 
முதலியவற்றால்‌ ஆன செயற்கை. இறப்பு நிகழ்வு முதலான காலப்‌ 
பாகுபாடுகள்‌ கதிரவன்‌ செலவு முதலியவற்றால்‌ ஆகிய செயற்கை 
அல்ல. 


இவற்றாலும்‌ காலம்‌ பல என்றே கொள்ளப்படும்‌. 


காலம்‌ அநித்தம்‌, ஏக்தேசம்‌ 

பலவுமாய்‌ அறிவில்லாததுமாய்‌ இருப்பது தோன்றி நின்று 
அழியும்‌ நிலையிலாப்‌ பொருளே. நிலையிலாதது ஓரிடத்திருப்பது, 
எங்கும்‌ பரந்துநிற்பது அன்று. 


காலமும்‌ பலவாயும்‌ அறிவில்லாததுமான பொருள்‌. ஆதலால்‌ 
அது நிலையற்றதும்‌ ஓரிடத்‌ திருப்பதுமாகும்‌. 
நித்தம்‌ ஆவது 

கால வரையறைக்கு உட்படாது நிற்பது நித்தம்‌, காலம்‌ 


நித்தம்‌ அன்று. அக்‌ காலம்‌ கடந்தது நித்தம்‌, ஆதலால்‌ நித்தப்‌ 
பொருள்‌ அதாவது நிலையாயுள்ளபொருள்‌ உண்டு என்பது தவறாகாது. 


முக்கால உண்மைகள்‌ 
இறந்த காலம்‌ எதிர்காலம்‌ போல நிகழ்காலம்‌ எளிதாகப்‌ 


புலப்படாது, நுட்பமான நிகழ்காலம்‌ நம்‌ அறிவிற்குப்‌ புலப்படாது. 
ஆனாலும்‌ பருமை நிலையிலான நிகழ்காலம்‌ அறிவிற்குப்‌ புலப்படும்‌. 
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தூல நிகழ்காலம்‌ / பரிய நிகழ்காலம்‌ 


உள்ளகே தோன்றும்‌ என்பது 'சற்காரசிய வாதம்‌, இக்‌ கொள்‌ 
கையில்‌ முதற்காரணமும்‌ * அதனால்‌ ஆக்கப்பட்ட பொருளும்‌- 
பொன்னும்‌ சங்கிலியும்‌-பொருள்‌ அளவில்‌ வேறல்ல. 


குடம்‌, ஒன்று செய்யப்படுவதற்கு முன்பு, இறந்த காலத்தில்‌ 
மண்பிண்ட வடிவில்‌ இருந்தது. அது உடைத்து போனபின்‌, எதிர்‌ 
காலத்தில்‌ ஓட்டு வடிவில்‌ ஆயிற்று. பச்சை மண்ணாக இருந்தபோதும்‌ 
ஓடாகி நின்ற போதும்‌ அது நீர்‌ முசுக்கப்‌ பயன்படவில்லை. 
ஆனாலும்‌ இடைக்காலத்தில்‌ அந்த மண்ணைக்‌ கொண்டே நீர்‌ 
முகந்தோம்‌. அவ்வாறு முகத்தலுக்கு உரித்தான குட வடிவத்தை 
மண்‌ பிண்டத்தில்‌ காணோம்‌. ஓட்டிலும்‌ காணோம்‌. ஆனால்‌ கூட 
வடிவம்‌ இருக்கப்போய்த்தான்‌ நீர்‌ முகக்க முடிந்தது. 


இல்லாதது தோன்றாதல்லவா. அப்படியென்றால்‌ மண்‌ 
பிண்டத்திலும்‌ ஓட்டிலும்‌ நம்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலப்படாதபடி குடவடிவம்‌ 
உள்ளது. அது நுண்ணியது. அதுவே இடைக்காலத்தில்‌ நீர்‌ முகத்‌ 
தற்கு உரித்தாகக்‌ குடம்‌ வெளிப்பட்டு நிற்பதற்கு ஏதுவாகிய காலம்‌ 
ஆகிய நிகழ்காலம்‌ எனப்படும்‌. 


குடம்‌ முதலியன ஆக்கப்‌ பொருள்கள்‌. ஆக்கப்‌ பொருள்களில்‌ 
முதல்‌ நிலை, ஆக்க நிலை, அழிந்த நிலை ஆகிய மூன்று திலைகள்‌ 
காணப்படும்‌. ஆதலால்‌ அவற்றிற்கு ஏதுவாகிய காலம்‌ மூன்று உள 
என்பது உறுதியாகிறது. 


௮. நீயாக 


நியதி ஆவது 


கலை வித்தை அராகம்‌ மூன்றாலும்‌ உயிர்க்குச்‌ செயல்‌ அறிவு 
விருப்பு ஆகிய?மூன்றும்‌ விளங்கும்‌. அவை விளங்கத்‌ தொடங்கியதும்‌ 
அவ்‌ உயிர்‌ போக நுகர்ச்சியில்‌ செல்லும்‌. போகம்‌ உயர்ந்ததும்‌ உண்டு- 
தாழ்த்ததும்‌ உண்டு. உயிர்க்கோ உயர்ந்த போசத்தில்‌ விருப்பு உண்‌ 
டாகும்‌. இழிவான போகத்தில்‌ வெறுப்பு உண்டாகும்‌. 
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மகன்‌ செய்த வினையின்‌ பயன்‌ தந்தைக்கும்‌ தந்‌ைத செய்த 
வினையின்‌ பயன்‌ மகனுக்கும்‌ 'ஆயிற்று, உழவன்‌ செய்த உழவின்‌ விளை 
பயன்‌ அதனைச்‌ செய்யாத மற்றவனுக்குச்‌ சேர்ந்தது. வேள்வீத்‌ 
தொழிலின்‌ பயன்‌ செய்தவனுக்குச்‌ சேராமல்‌ செய்வித்தவனுக்குச்‌ 
சேர்ந்தது. 


இப்படி ஒருவர்‌ செய்த வினையின்‌ பயன்‌ மற்றவர்க்குச்‌ செல்லு 
வதைப்‌ பார்க்கும்‌ போது அங்கு முறையாக நடவாதது போலத்‌ 
தெரியும்‌. இதனால்‌ நியதீ என்னும்‌ பொருள்‌ இல்லை என்றாகும்‌. 
ஆனால்‌ அப்படி அன்று. அங்கும்‌ முறை இருக்கிறது. உறவுத்‌ 
பதாடர்பு, ஏவிய உரிமைத்‌ தொடர்பு, தலைமைஉரிமைத்‌ தொடர்பு 
ஆகிய ஒவ்வொருவகையான தொடர்பு உள்ளதால்தான்‌ ௮ வ்வப்பயன்‌ 
அவரவர்க்குச்‌ சேர்ந்தது. ஏதாவது ஒரு தொடர்பு இல்லாமல்‌, ஒருவர்‌ 
செய்த வினையின்‌ பயன்‌ வேஹறொருவர்க்‌ த ஆதல்‌ இல்லை. அப்படித்‌ 
தொடர்புக்குத்‌ தக்கபடி வினைப்பயனைச்‌ சேர்ப்பது முறையாகிய 
நியதி, ஆதலால்‌ தியதி தத்துவம்‌ உள்ளது என்பது உண்மையே 
யாகும்‌. 


மனம்‌ ஒருபால்‌ படாமல்‌ நடுவுநிலையோடு ஆட்சி செலுத்தும்‌ 
ஒருவன்‌ அரசன்‌. அவனது ஆணை இல்லாவிடில்‌ நாட்டில்‌ வலிமை இல்‌ 
லாதவர்‌ பொருளை வலிமையுள்ளவர்‌ கவர்ந்துகொள்ளுவர்‌. அதுபோல, 
நியதி என்பது இல்லாதுபோனால்‌ ஒருவர்‌ செய்த வினையின்‌ பயனை 
மற்றவர்‌ கவர்ந்து கொள்ளக்கூடும்‌. நடைமுறையில்‌ அப்படியில்லை. 
ஒருவன்‌ ௫சய்த வினையின்‌ பயன்‌ அவனையே அடையும்‌. அல்லாது 
போனால்‌ மேலே சொல்லியபடி தெடர்புபற்றி மற்றவர்க்குச்‌ சேரும்‌, 
இப்படி அல்லாமல்‌ முறையில்லாமல்‌ சென்‌ றடைவதில்லை. ஆதலசல்‌ 
இவ்வரறெல்லாம்‌ ஒழுங்குசெய்யும்‌ நியதி உண்டென்பது உறுதி 
யாகிறது. 


இங்கு ஓர்‌ ஐயம்‌ உண்டாகலாம்‌. இருவினையானது போகத்‌ 
தைப்‌ பயனாகக்‌ கொடுக்கும்‌. அல்லாமல்‌ .அதுவே போகப்பயன்‌ வினை 
செய்தவனைச்‌ சென்றடையுமாறு செய்யமாட்டாது. ஒருவேளை, 
அதுவே சென்றடையச்‌ செய்யும்‌ என்று கொண்டால்‌, அதற்கு யாதொரு 
கருவியும்‌ தேவையில்லாமலே, உடம்பு முதலிய பொருள்களும்‌ தேவை 
யில்லாமலேயே இருவினைகளும்‌ தாமே போகத்தை நுஈரச்செய்ய- 
வேண்டும்‌. நடைமுறையில்‌ அப்படி யாருக்கும்‌ வினைப்பயன்‌ துகர்ச்சி 
இல்லையே, 
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அப்படியென்றால்‌ சொல்லப்‌. பட்டவை யெல்லாம்‌ இருவினைகள்‌ 
தம்‌ பயனை நுகரச்‌ செய்தலுக்குத்‌ துணைக்கருவி ஆக வேண்டும்‌. 
இவ்வாறு கொள்வதானால்‌ நியதி தத்துவமும்‌ அவற்றைப்‌ போன்ற 
தொரு துணைக்கருவி என்று கருதுவதால்‌ தவறில்லை. ஆகவே, தியதி 
இல்லாமல்‌ இருவினைகன்‌ தாமே முறையமைக்க முடியாது என்பது 
தெளிவு . 


முதல்வனது ஆற்றல்‌ அத்தந்தக்‌ கருவிகளை முன்னிட்டு அந்‌ 
தந்தச்‌ செயல்களைச்‌ செய்யும்‌. அல்லாமல்‌ கருவிகளைக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
தானே முன்‌ நின்று செய்யாது. 


ஒருக்கால்‌ அது தானே செய்யும்‌ என்றால்‌, வேறு காரணம்‌ 
வேண்டாமலே உயிர்களை வீடுபெறச்‌ செய்யவேண்டும்‌. அப்படி 
மில்லை. ஆதலால்‌ முதல்வனது ஆற்றலும்‌ உயிர்களின்‌ பொருட்டுக்‌ 
கருவிகளைக்‌ கொண்டே தொழில்புரியும்‌. அந்த முறையில்‌ அது 
போகத்தை/வினைப்பயன்களை முறை செய்து நுகர்விப்பதற்கு நியதி 
கருவியாகிறது. 


கலை ஆவது 


உயிர்கள்‌ ஆணவமலத்தில்‌ மறைப்புண்டு இருந்தும்‌ இல்லா 
தவை போலச்‌ செயலற்றுக்‌ கிடந்தன. அத்த உயிர்களுக்கு வினைப்‌ 
பயன்‌ நுகர்ச்சியை ஊட்டக்‌ கருதினான்‌ முதல்வன்‌. அதற்காக அவன்‌ 
ஆற்றலின்‌ கூறு ஆணவ மல வலிமையில்‌ சிறிது நீக்குகிறது. அவ்வாறு 
நீக்கும்‌ முறையில்‌ உயிர்களின்‌ செயலாற்றலை விளங்கச்‌ செய்கிறது. 
இவவாறு பெய்வது *கலை"” என்னும்‌ பொருள்‌. 


ஏ)ிபயகுக்குக்‌ காரணம்‌ 


கலித்தல்‌ என்றால்‌ நீக்குதல்‌, செலுத்துதல்‌. மல வலிமையைச்‌ 
சிறிது நீக்குவதால்‌ அதற்குக்‌ கலை என்ற பெயர்‌ வந்தது. 


மல நீக்கம்‌ 


மலம்‌ விரிந்து பரந்ததொரு பொருள்‌, அப்படியென்றால்‌ 








கலையின்‌ தொமிற்பாடு 


முதல்வனது ஆற்றல்‌ நிலைக்களம்‌ கொள்ளத்‌ தொழிற்படும்‌. 
தூ! கருவிகளே / சிவம்‌ முதலான சுத்த தத்துவங்களே ௧௪ல முதலிய 
ம லை தொழிற்படுத்தும்‌ செலுத்து கருவிகள்‌, 


பாசக்‌ கட்டுடைய உயிர்களுக்குத்‌ தூய பொருள்கள்‌ கருவி 
ஆகா. உயிர்கள்‌ புத்தியைத்‌ தொழிற்படுத்தத்‌ தூய கருவிகளே கருவி 
யாதல்‌ தகும்‌ என்பது பொருந்தாது ...... வித்தை முதலிய கருவ 
களுக்கும்‌ இப்படியே. 


வினைமுதல்‌ கஈரணம்‌ 


இப்படிப்பட்ட கலை என்னும்‌ பொருள்‌ ஒரு கருவிக்‌ காரணப்‌ 
, பொருளானாலும்‌, உயிர்‌ ஒரு தொழிலைச்‌: செய்பவனாக .ஆவதற்கு 
உரிய அன்‌ செயலாற்றலை விளங்கள்‌ செய்து போக நுகர்ச்சியிக . 
செலுத்தித்‌ தானும்‌ நிற்பதால்‌ வினைமுதற்்‌ காரணம்‌ என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌, 


இதுக 
வித்தை ஆவது 


கலையால்‌ செயலாற்றல்‌ விளங்கி. வினைமுதல்‌ அகிநின்றன 
உயிர்கள்‌. கலையிலிருத்தும்‌ வித்தை தோஸ்றும்‌. அது உயிரின்‌ அறி 
வாற்றலை விளங்சுச்‌ செய்யும்‌. அவ்வாறு விளங்கிய உயிரின்‌ இழு 
வாற்றல்‌ புத்தியை. நிலைக்களமாகக்‌ கொண்டு தொழிற்படுத்தும்‌, 
அப்போது வெளியே உள்ள குடம்‌ முதலான பொருள்களை இது 
இன்னது என்று புத்தி உறுதிப்படுத்தும்‌. அங்கு உயிரின்‌ அறிவாற்றல்‌ 
தின்று புறப்பொருள்களை உணரும்‌. இது தன் வேதனைக்‌. சாட்சி 
அறிவு எனப்படும்‌, ப 


உயிரின்‌ அறிவாற்றல்‌ புத்தியொடு கூடாதபொழுது புறத்துப்‌ 
பொருள்களை இது இன்னது என்ற தெளிவில்லாமல்‌ ஏதோ பொருள்‌ 
என்றமட்டில்‌ அறிவது நிருவிகற்பக்‌ காட்சி அறிவு. 


மனம்‌ புத்தி அகங்காரம்‌ உட்கருவிகள்‌, மனம்‌ ஒன்றைப்‌ பற்றும்‌, 
புத்தி அது இது என உறுதிப்படுத்தும்‌. அகங்காரம்‌ முளைப்புற்று 
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மதிக்கும்‌. இவை மனம்‌ முதலியவற்றின்‌ தொழிற்பாடுகள்‌... உயிரறிவு 
இத்தொழிற்பாடுகளை அறியும்‌ அறிவு ஒன்று, 


இங்குச்‌ சொல்லப்பட்ட மூன்றுவகை அறிவிற்கும்‌ கருவியா 
யிருப்பது வித்தை. 


வித்தை இல்லாமல்‌ முடியஈது 


குருடு சிறிது நீங்கிய பொழுது சுண்‌ ஒளி சிறிது விளங்குகிறது. 
ஆனாலும்‌ பொருளை அறிவதில்‌ கண திகைத்து நிற்கும்‌, அல்லாழல்‌ 
குருடு நீங்கிய பொழுதே புறத்துப்‌ பொருள்களைப்‌ பகுத்தறி* 
மாட்டாது. 


அதுபோல, மலவாற்றல்‌ கலையால்‌ 'நீங்கியபொழுதில்‌ 
அறிவாற்றல்‌ விளங்கினாலும்‌ புத்தியைப்‌ பற்றிப்‌ பொருள்களைப்‌ 
பகுத்துணரமாட்டாது திகைப்புற்று நிற்கும்‌. அந்தத்‌ திகைப்பினை 
நீக்குவதற்குக்‌ கலையிலிருந்தும்‌ தோன்றிய வித்தையே கருவியாகும்‌- 
ஆதலால்‌, வித்தை என்னும்‌ பொருளும்‌ மிகவும்‌ தேவைப்படுகிறது. 


ஒரு தொழிலுக்கு அமைந்த கருவி மற்றொரு தொழிலுக்குப்‌ 
பயன்படாது. ஆதலால்‌ மல ஆற்றலை நீக்கிய கலையே அறிவாற்‌ 
றலின்‌ திகைப்பை நீக்கப்‌ போதாது. வித்தை தேவைப்பட்டது. 


நீக்குதல்‌ என்பது இங்கு இரண்டு என்றாலும்‌ அவை ஒன்றுக்கு 
ஒன்று மாறுபட்ட தொழில்‌ அன்று. மாறுபடா இரண்டு தொழில்கள்‌ 
ஒரே கருவியால்‌ செல்யப்படுவதனை உலகத்தில்‌ காணுகின்றோம்‌; அது 
போல இங்கு மல ஆற்றலை நீக்குதற்கும்‌ திகைப்பினை நீக்குதற்கும்‌ 
கலை ஒன்‌3ற போதும்‌ எனக்‌ கருதலாம்‌. ஆனால்‌, இங்கு இரண்டு 
தொழில்களும்‌ ஒருங்கே நிகழ்கின்றன. ஒரு கருவி இரண்டு தொழில்‌ 
களை ஒரே பொழுதில்‌ செய்யமுடியாது. ஆதலாலும்‌ திகைப்பினை 
நீக்கத்‌ தனியே வித்தை தேவையாகிறது. 


கலையும்‌ வித்தையும்‌ 
மல ஆற்றலை தீக்குவதாகிய கலையே தனது ஒரு பகுதியில்‌ 


வித்தையாகத்‌ தோன்றித்‌ திகைப்பினை தீககும, நீக்கிப்‌ புத்திக்கு 
அகப்பட்ட பொருளை அறிவதற்குக்‌ கருவியாக நிற்கும்‌. அதனால்‌ 


சர 


தான்‌ வித்தை மாயையில்‌ தோன்றும்‌ என்று சொல்லாமல்‌ கலையில்‌ 
தோன்றும்‌ என்று சொல்லப்பட்டது. 


தோன்றும்‌ மூறை 


இப்படியே பிற பொருள்களும்‌ தம்முள்‌ முதற்பொருளும்‌ ஆக்கப்‌ 
பெரருளுமாக / காரண காரியங்களாக, ஒன்றிலிருந்து ஒன்று 
தோன்றும்‌. இந்த வகையான தோன்றுமுறை யெல்லாம்‌ நாலாலும்‌ 
அதியலாம்‌. அத்துடன்‌ வழியளவையாலும்‌ உய்த்துணரலாம்‌. 


வித்தை செய்வது 


வாயில்‌ காட்சி, மானதக்‌ காட்சி என்ற இருவகைக்‌ காட்சி 
களுக்கும்‌ வாயில்கள்‌ எனப்படும்‌ ஐம்பொறிகளும்‌ நான்கு உட்கருவி 
களம்‌ சுருவிகளாயிருக்கும்‌, சந்தனம்‌, மாலை முதலான வெளிப்‌ 
பொருள்கள்‌ நுகர்ச்சிப்‌ பொருள்களாயிருக்கும்‌ . 


அந்த இருவகைக்‌ காட்சிகளும்‌ நிகழ்‌. ந்தபின்‌ நிகழ்வது தன்‌ 
வேதனைக்‌ காட்சியறிவு, அதற்குச்‌ சந்தனம்‌ மாலை முதலான 
வெளிப்பொருள்கள்‌ நுகர்பொருள்‌ ஆகார. காரணம்‌; அவை இன்பத்‌ 
துன்பங்களுக்கு ஏதுவாகும்‌ அல்லாமல்‌ இன்பத்‌ துன்பங்களாகிய 
போக்கியம்‌ ஆகா. தன்வேதனைக்‌ காட்சி அறிவிற்கு இன்பத்‌ 
துன்பங்களே நுகர்பொருளாகும்‌. 


அதாவது: புத்தியானது சந்தனம்‌ மாலை முதலானவற்றைப்‌ 
பற்றும்‌. அதன்மேல்‌ அது அப்பொருள்களாகத்‌ திரிபடையும்‌. அவ்‌ 
வாறு திரிபடைந்த அறிவாகிய புத்தியே தன்வேதனைக்‌ காட்சியறி 
வுக்கு நுகர்பொருளாகும்‌, அதுவே இன்பத்துன்ப வடிவாகிய நுகர்ச்சி 
யாம்‌, 


இவ்வாறு ஆதலால்‌, எதனொடும்‌ கூடாது நின்ற புத்தியானது 
சந்தனம்‌ முதலியவற்றைப்‌ பற்றி அவையவையாகத்‌ திரிந்துநின்று 
உயிரின்‌ அறிவாற்றலுக்கு நுகர்பொருளாகும்‌. அவ்வாறு அதனை 
அதற்கு நுகர்பொருள்‌ ஆக்குவதற்குக்‌ கருவி வித்தை என்ற பொருள்‌. 


சிலர்‌ உயிரின்‌ அறிவாற்றலே இந்த இடத்தில்‌ கருவியாகிறது 
என்று சொல்லுவர்‌, இயல்பாலே உயர்வறஉயர்ந்த இன்பத்தை 


ப 


நுகர்வதாகிய உயிரின்‌ அறிவாற்றலுக்கு, நான்‌ இன்பம்‌ அடைந்‌ 
தேன்‌, துன்பம்‌ அடைந்தேன்‌ என்று இன்பத்‌ துன்பம்‌ முதலான 
அறிவுகளை அநிதல்‌ செயற்கையால்‌ அல்லாமல்‌ முடியாது. 


ஆதலால்‌ அறிவாற்றலும்‌ வித்தையொடுூ சேர்ந்தே கருவியா 
கும்‌ என்று கொள்ளவேண்டும்‌ இதனால்‌ இதற்குச்‌ சிறப்பாகத்‌ 
தேவைப்படுகிற வித்தையே அங்குக்‌ கருவியாகிறது என்று கொள்ள 
வேண்டும்‌. 


எதிரே காணப்படும்‌ ஒரு பொருளைப்‌ பெயர்‌, இனம்‌ முதலி 
யவற்‌.றால்‌ உறுதிப்படுத்தி அறிவது அப்பொருளைத்‌ தனித்தறியும்‌ 
சவிகறபக்‌ காட்சி. இது போதுமை நிலையில்‌ கண்டறிவதாகிய 
வேறுபாடு தெரியாத நிருவிகற்பக்‌ காட்சி நிகழ்ந்த பின்தான்‌ நிகழும்‌, 
இதனால்‌ இப்படிப்பட்டதான நிருவிகற்பக்‌ காட்சியறிவு - வேறுபாடு 
தெரியாத அறிவு-ஒன்று உண்டு என்பது தெளிவாகிறது, 


இது உண்மையானால்‌, அந்த அறிவு நிகழ்வதற்கு ஒரு கருவி 
தேவை. கண்‌ காது முதலிய பொறிகளே அதற்குக்‌ கருவியானாலும்‌ 
அவை உயிரின்‌ தொடர்பு இல்லாமல்‌ தொழிற்பட முடியாது. 


ஆதலால்‌, வேற்றுமை தெரியாத அறிவின்‌ இட்மாக உயிரானது 
பொறிகளாகிய வாயில்களை நிலைக்களமாகக்‌ கொண்டு தொழில்‌ 
புரியக்‌ கருவியாய்‌ நிற்பது வித்தையாகும்‌. 


உயிருக்கு உணர்வின்‌ கருவி வித்தையே 


புத்தி என்னும்‌ உட்கருவியானது ஒன்றை இதுதான்‌ என 
உறுதிசெய்வது, ஆதலால்‌ வேறுபடத்‌ தெரியாத அறிவுக்கும்‌ 
புத்தியே கருவி என்று கொள்ளமுடியாது. அப்படிக்‌ கொண்டால்‌ 
ஒன்றை இது இன்னது எனத்‌ தெரியாத அறிவும்‌ இது இன்னது 
என்று துணியும்‌ அறிவாகவே முடிந்துபோகும்‌. 


புத்தி தத்துவம்‌ கூடாததால்‌ ஒன்றை உறுதிப்படுத்த முடி 
யாத அறிவும்‌ [நிருவிகற்பம்‌] , அது கூடுவதால்‌ ஒன்றை இது எனத்‌ 
துணியும்‌ அறிவும்‌ [சவிகற்பம்‌] உண்டாகிறது. அப்படி இருக்கும்‌ 
போது புத்தியே இரண்டற்கும்‌ கருவி என்று கொள்ள முடியுமா? 
முடியாது. 


.ய]தீதியின்‌ தொழிலாகிய நிச்சயமும்‌ அகங்காரத்தின்‌ தொழி 
லாகிய அபிமானமும்‌ மனத்தின்‌ தொழிலாகிய ஒன்றைப்‌ பற்றுதலும்‌ 
உயிரறிவுக்குப்படுவதற்கும்‌ கருவியாயிருப்பது வித்தையே. புத்தி முதலி 
யன ஒன்றற்குஒன்று கீழ்ப்பட்டவற்றை நோக்கும்போது அறிவுள்ளவை 
யாகத்‌ தோன்றும்‌. ஆனாலும்‌ அவற்றிற்கு மமேலான கருவி 
களைடு ஒத்துவைத்தால்‌ இவையெல்லாம்‌ அறிவீல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களையாம்‌ ஆதலால்‌ புத்தி முதலானவை அவற்றவற்றிற்குரிய 
தொழில்‌ அளவில்‌ செல்லமுடியுமே தவிர அதற்கும்‌ அப்பால்‌ செல்ல 
முடியாதன. ஆதலால்‌ அங்கும்‌ புத்தி மூதலியவற்றைக்‌ கருவிகளாகக்‌ 
கொள்ள முடியாது. 


ஆகவே, இவற்றையெல்லாம்‌ நினைக்கும்போது, எவ்வகையான 
உணர்வானாலும்‌ அது உ.யிரினிடத்தில்‌ அறியப்படு பொருளாக 
வேண்டுமானால்‌ அதற்கு ஒரு கருவியாய்‌ இருப்பது வித்தையே 
என்பது தெளிவாகும்‌. க 


ஆஅரறா கக்‌ 


அராகம்‌ ஆவது 


உமிருக்கு வித்தைமின்‌ உதமியால்‌ தன்‌ அறிவாற்றல்‌ விளக்க 
மாகிறது. உடனே உயிர்‌ உலகப்பொருள்களை அறிய, அனுபவிக்க 
முனைகிறது. அப்போது அந்த உயிரின்‌ விருப்பாற்றல்‌ விளக்கம்‌ 
அடைந்தால்தான்‌ உயிர்‌ உலகப்‌ பொருள்களை நுகரமுடியும்‌, 
அதற்காக வித்தையிலிருத்து அராகம்‌ என்ற ஒரு கருவி தோற்று 
விக்கப்படும்‌. அது உயிரின்‌ விருப்பாற்றலை விளங்குமாறு செய்யும்‌. 
அவ்வாறு செய்து புத்தியின்‌ குணங்கள்‌ எட்டில்‌ விருப்பு (அவைராக்‌ 
கியம்‌) என்ற குணம்‌ உண்டாக ஏதுவாயிருக்கும்‌. அத்த விருப்புக்கு 
அராகம்‌ என்று ஒரு பெயர்‌. ஆனால்‌ அது புத்தியின்‌ அராகம்‌ 
என்று, இங்குச்‌ சொல்லப்படும்‌ அராசு தத்துவத்திலிருந்தும்‌ வேறாகக்‌ 
சுட்டப்படும்‌, 


(வித்தையில்‌ தோன்றிய அராகம்‌ வேறு. புத்தியின்‌ குணங்களுள்‌ 
ஒன்றாகிய விருப்பமாகிய அராகம்‌ வேறு. முதலது தத்துவங்கள்‌ 
முப்பத்தாறில்‌ ஒன்று, மற்றது புத்தி குணங்களுள்‌ ஒன்று, பெயர்‌ 
ஒற்றுமையால்‌ இரண்டையும்‌ ஒன்றாகக்‌ கருதிவீடக்கூடாது.) 


ப்ப 
வித்தையின்‌ பரிணஈமம்‌ 


இச்சை அல்லது விருப்பு என்பது அறிவிலிருந்து வேறு அன்று. 
அது அறிவின்‌ ஒரு சிறப்பு நிலை, அதனை விளங்கச்‌ செய்வது 
அராக தத்துவம்‌. ஆதலால்‌ உயிரின்‌ அறிவாற்றலை விளங்கச்‌ 
செய்யும்‌ வித்தையிலிருந்து, அறிவின்‌ ஒரு சிறப்பு நிலையாகிய 
விருப்பாற்றலை வீளங்கச்‌ செய்யும்‌ ௮அராக தத்துவம்‌ தோன்றும்‌ 
என்றது பொருத்தமே. 


சிவஞான சித்தியாரில்‌ ஆசிரியர்‌ அருணந்தி சிவம்‌ 
விச்சையின்‌ அராகம்‌ தோன்றி' [சுபக்‌.140] என்றார்‌. 


சிவப்பிரகாச ஆசிரியர்‌ உமாபதி சிவம்‌ *கலை காலம்‌ நியதியுடன்‌ 
வீத்தை அராகம்‌ மாயைதனில்‌ ஆகும்‌' [சிவப்‌.26] எண்றசர்‌. 


பவுட்கரம்‌ முதலிய ஆகமங்களில்‌ அராகம்‌ கலையிலிருந்தும்‌ 
தோன்றியதாகக்‌ கூறப்படுகிறது, 


சிவப்பிரகாசத்தில்‌ மாயையிலிருந்து அராகம்‌ தோன்றியதாகச்‌ 
சொல்லப்பட்டது. அங்கு மாயை என்றது கலப்பு மாயையை, அதி 
லிருந்து கலை தோன்ற அதிலிருந்து வித்தை தோன்ற அதிலிருத்து 
அராகம்‌ தோன்றியது என்ற கருத்தைக்‌ கொண்டே வழிமுறையில்‌ 
முதற்காரணத்தைச்‌ சொல்லும்‌ முறையில்‌ மாயையிலிருந்து என்று 
சொல்லப்பட்டது. 


இதந்த முறையில்தான்‌ வித்தைக்கும்‌ அராகத்திற்கும்‌ ஓரெல்‌ 
லையில்‌ முதற்காரணம்‌ கலை என்பதால்‌- கலையிலிருந்து வித்தையும்‌ 
வீத்தையிலிருந்து அராகமும்‌ என்ற முறையை வைத்தே - கலையிலி 
குத்து அராகம்‌ தோன்றியதாகப்‌ பவுட்கரமுதலிய சில ஆகமங்கள்‌ 
கூறின. எப்படியும்‌ அராகத்தின்‌ தோற்றம்‌ நேரே வித்தையிலிருந்தே 
என்பது கருத்து. 


கலப்பு மாயைகாலம்‌, தியதி, கலை-5வித்தை--அராகம்‌. 
| |  * 
| பவுட்கரம்‌ | 
ட்‌ | 
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சிவப்பிரகாசம்‌ 


இப்படத்தால்‌ உண்மைக்‌ கருத்தும்‌ சொல்லப்பட்ட முறையும்‌ 
விளங்கிக்‌ கொள்வீர்‌. இக்கருத்தைக்‌ குறிப்பாசு உணர்த்தும்‌ பொருட்டே 
சிவப்பிரகாசத்தில்‌ சகலை" காலம்‌ நியதி மூன்றையும்‌ ஒருங்கு சேர 
வைத்து, “உடன்‌” என ஒரு சொல்லால்‌ இடைமிட்டுப்‌ பின்னர்‌ 
வித்தை அராகம்‌ என வைக்கப்பட்டது. புத்தியின்‌ அராகத்திற்கும்‌ 
அராகதத்துவமே ஏது. 


புத்தியின்‌ அராகத்திற்கும்‌-௮ரஈக தத்துவமே ஏது 


உயிரறிவின்‌ சிறப்புநிலைகள்‌ விருப்பு அறிவு செயல்‌ என்ற 
மூன்றாகக்‌ கூறப்படும்‌. உயிரின்‌ விருப்பாற்றல்‌ புத்தியை நிலைக்கள 
மாசுக்‌ கொண்டால்‌ அல்லாமல்‌ புத்தியினிடத்து உள்ள அராகம்‌ என்ற 
விருப்பம்‌ வெளிப்படாது. அவ்வாறு தோன்றிய புத்தியின்‌ அராகம்‌ 
தன்னைத்‌ தோற்றுவித்த [எழுப்பிவிட்ட] உயிரின்‌ விருப்பாற்றலை 
விளக்கும்‌ என்பது பொருந்தாது. அராக தத்துவமே உயிரின்‌ விருப்பு 
ஆற்றலை விளக்கும்‌ வழியாகப்‌ புத்தியின்‌ அராகத்திற்கும்‌ [விருப்பிற்‌ 
கும்‌] ஏதுவாகும்‌. 


புத்தியின்‌ அராகம்‌ 


ருமக்குக்‌ குறிப்பிட்ட சொருளின்மேல்‌ விருப்பம்‌ உண்டா 
கிநது என்று வைத்துக்கொள்வோம்‌, பொதுவாக நம்‌ உணர்வில்‌ 
அடங்கிக்‌ கிடக்கும்‌ விருப்பாற்றல்‌ முதலில்‌ சிறிது வெளிப்பட்டால்தான்‌ 
பின்பு அது குறிப்பிட்ட பொருளின்மேல்‌ செல்லும்‌, அவ்வாறு குறிப்‌ 
பிட்ட பொருளின்மேல்‌ விருப்பம்‌ உண்டாவதைச்‌ *சிறப்பு வகையான்‌ 
விருப்பம்‌ நிகழ்தல்‌” என்று சொல்லுவர்‌. அது பொதுவாக வெளிப்‌ 
படுவதைப்‌ *பொதுமையான்‌ விளங்குதல்‌” என்று சொல்லுவர்‌, 


உயிரின்‌ அடங்கியிருந்த அறிவாற்றல்‌ வித்தையின்‌ உதவி 
யால்‌ பொதுமையான்‌ விளங்குதலைப்‌ போல, உமிரின்‌ விருப்பாற்றல்‌ 
பொதுமையான்‌ விளங்குதற்கு மட்டுமே அராக தத்துவம்‌ ஏதுவாகும்‌. 
அதற்குமேல்‌ ஒவ்வொரு பொருளின்மேலும்‌ விருப்பம்‌ செல்லுவதற்கு 
அது ஏதுவாகாது. 


சிறப்பு வகையால்‌ ஒவ்வொரு பொருளில்‌ விருப்பம்‌ உண்டாகாது 
போனால்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌ மேலும்‌ சேர்ந்தாற்போல அந்த விருப்பம்‌ 
நிசுழும்‌, அல்லாது சேர்ந்தாற்போலவே ஒரு பொருளிலும்‌ விருப்பம்‌ 
உண்டாகாமல்‌ இருக்கும்‌, அனுபவத்தில்‌ அப்படியில்லை, 
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ஆதலால்‌ அராக தத்துவத்தால்‌ பெரதுவாக விளங்கிய விருப்‌ 
பாற்றல்‌ அவ்வப்‌ பொருள்‌ மேல்‌ சிறப்பாக உண்டாவதற்கு ஏதுவாகிய 
புத்தியின்‌ ௮ராகம்‌ தேவையற்றது என்து சொல்லப்‌ பொருந்தாது 


உலகத்துப்‌ பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌ முக்குணத்திலிருந்தும்‌ முறை 
யரகத்‌ தோன்றின. ஆதலால்‌ அவை சத்துவ குணம்‌ காரணமாக 
இன்பவடிவாகவும்‌, இராசத குணம்‌ காரணமாகத்‌ துன்பவடிவாகவும்‌, 
தாமத குணம்‌ காரணமாக மோக வடிவாகவும்‌ நிற்கும்‌, இதுவே 
உ௰ிரின்‌ விருப்பாற்றலைப்‌ பொதுவகையாலும்‌ சிறப்பு வகையாலும்‌ 
உண்டாகச்‌ செய்து . உலக அனுபவத்திற்கு ஏதுவாகும்‌ எனச்‌ சிலர்‌ 
கருதலாம்‌, அது கூடாது. 


விரும்புவாரிடத்தில்‌ அவ்விருப்பம்‌ சிறப்புவசையால்‌ உண்டாகாத 
போது எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ ஒரே மாதிரியாக 
இன்ப வடிவாக நிற்குமே தவிர ஒவ்வொருவர்க்கு ஒவ்வொரு வசை 
யாக அது வேறுபடாது. அப்போது எல்லார்க்கும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்‌ 
களிலும்‌ ஒரே மாதிரியாகவே விருப்பம்‌ செல்லவேண்டும்‌, அனுபவத்‌ 
தில்‌ அப்படி இல்லை. 


அதுவும்‌ அல்லாமல்‌ அனுபவித்து விட்ட பொருளிலும்‌ 
தொடர்ந்3த விருப்பம்‌ உண்டாகி மறுபடியும்‌ அதனையே அனுபவிக்க 
முயலவேண்டும்‌. உலகில்‌, அப்படியல்லாமல்‌ அனுபவித்த 
பொருள்களில்‌ விருப்பம்‌ நீங்கியவரையும்‌ காணுகின்றோமே. 


ஆதலால்‌ பொருள்கள்‌ இன்ப வடிவாமிருத்தலே சிறப்பான 
விருப்பம்‌ உண்டாவதற்குக்‌ காரணம்‌ என்று கொள்ளமுடியாது. 


இருவகை அராகம்‌ 


...அறிவுருவமும்‌ உடன்நிலை யுருவமும்‌ என்று அராகம்‌ இரு 
வகைப்படும்‌. 


புத்தியின்‌ அரரகம்‌ அரரகத்தின்‌ அறிவுருவம்‌. அராக தத்துவம்‌ 
அராகத்தின்‌ உடன்திலை உருவம்‌, அறிவுருவாகிய புத்தியின்‌ 
அராகமே உலக நுகர்பொருளைப்‌ பற்றிச்‌ செல்லுவது, ஆதலால்‌ 
அது நீங்கிய பொழுது அப்பொருளின்‌ மேல்‌ விருப்பம்‌ உண்டாகாது. 
அதனால்‌ அது நீங்கிவிடுதல்‌ கூடும்‌. 
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வாதனையுருவமாகிய அராக தத்துவம்‌ உயிரொடு கூடியே 
நின்றாலும்‌, சிறப்புக்‌ காரணம்‌ ஒன்று இல்லாத போது வெறும்‌ 
பொதுக்கா ரணத்தளவில்‌ ஒரு காரியம்‌ தோன்ற முடியாது. ஆதலால்‌ 
சிறப்புக்‌ காரணமான புத்தியின்‌ அராகம்‌ வேண்டப்பட்டது. 


உடனிலையுருவிலுள்ள அராக தத்துவம்‌ நீங்கிவிட்டால்‌ 
வேறொரு பொருளில்‌ விருப்பம்‌ உண்டாதல்‌ இல்லாது போகும்‌. 
அனுபவத்தில்‌ வேறுவேறு பொருளில்‌ விருப்பம்‌ உண்டாகவும்‌ பார்க்‌ 
கிறோம்‌. ஆதலால்‌ அராகதத்துவம்‌ உயிரினிடத்து பிறப்புக்கு 
உட்பட்ட காலம்‌ தொடங்கி, நீங்காது உடனாய்‌ நிற்கும்‌ என்றே 
கொள்ளவேண்டும்‌, ்‌ 


அவ்வாறு உடனிலையுருவில்‌ நிற்கும்‌ அரா தத்துவம்‌ உயிர்‌ 
முத்தியடைந்த காலத்தில்‌ தனது எல்லைவரை அத்துவ சுத்தி 
செய்யும்‌ தீக்கையால்‌ பற்றுக்கோடில்லாமல்‌ நீங்கிவிடும்‌. அப்படி 
நீங்கிவிட்டால்‌ பொருள்களின்‌ மேல்‌ பொதுவாக ஏற்படும்‌ விருப்பமும்‌ 
உண்டாகாது. அப்பொழுது அங்குச்‌ சிவராகம்‌ என்பது வெளிப்பட்டு 
உயிரின்‌ விருப்பாற்றலை முத்திக்கு ஏதுவான முயற்சிகளில்‌ உட்‌ 
பத்தும்‌ 


வெறுப்புத்‌ தத்துவம்‌ இன்மை 


.உடயிரினிடம்‌ விருப்பாற்றல்‌ உண்டு. அறிவாற்றல்‌ உண்டு, 
செயலாற்றல்‌ உண்டு. வெறுப்பாற்றல்‌ என்பதொன்று இல்லை. 


உலகத்துப்‌ பொருள்களில்‌ நமக்கு வெறுப்பு உண்டாவதற்குக்‌ 
காரணமாய்‌ இருப்பது நம்‌ புத்தியில்‌ உண்டான வெறுப்பே யாகும்‌ , 


ஆதலால்‌ விருப்பு உண்டாவதற்கு ஏதுவாக அராகம்‌ என்ற 
கருவி இருப்பது போல வெறுப்பு உண்டாவதற்கு ஏதுவாக வெறுப்பு 
என்னும்‌ ஒரு கருவி உண்டு எனக்கொள்ள வேண்டாம்‌. 


அராக தத்துவமும்‌ புத்தியின்‌ அராகமும்‌ 


புத்திமில உண்டாகும்‌ அராகம்‌ (விருப்பு) வெளியுலகத்துப்‌ 
பொருளை “இது இன்பத்திற்கு ஏதுவானது, இது துன்பத்திற்கு ஏது 
வானது' என்று அறியும்‌ அறிவு உண்டானபின்‌ அல்லாமல்‌ நிகழாது. 


௮. 
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வெளிப்பொருளை அவ்வாறு அறியும்‌ அறிவும்‌ புத்தியின்‌ தொழிற்‌ 
பாட்டால்தான்‌ ஆகும்‌. புத்தியின்‌ தொழிற்பாடு புத்தியில்‌ வந்து 
பொருந்தும்‌ உயிரின்‌ விருப்பாற்றல்‌ இல்லாமல்‌ நிகழாது. உயிரின்‌ விருப்‌ 
பாற்றல்‌ விளங்கினால்தான்‌ அது புத்தியொடு பொருந்தும்‌. விருப்‌ 
பாற்றலை விளங்கசெய்வது அராசு தத்தவம்‌. இதுதான்‌ அராக தத்‌ 
துவம்‌ புத்தியின்‌ அராகத்திற்கு ஏதுவாக அமையும்‌ முறை. கீழ்வரும்‌ 
முறைமை அறிக, 


அராக தத்துவம்‌ உயிரின்‌ விருப்பாத்துலை விளக்கல்‌, அச புத்தி 
யில்‌ பொருந்தல்‌, புத்தி தொழிற்படல்‌, புறப்பொருளை இது இன்‌ 
பத்திற்கு ஏது, இது துன்பத்திற்கு ஏது என அறிதல்‌, புத்தியில்‌ அவ்‌ 
வப்‌ பொருளில்‌ அராகம்‌ உண்டாதல்‌. இதனால்‌ கொள்ளப்படும்‌ முடிவு 
கள்‌ மூன்று: 


3. புத்தியில்‌ வந்து பொருந்துவதற்கு அப்புத்தியில்‌ உள்ள 
அராகத்தின்‌ வேறாக, உயிரின்‌ விருப்பாற்றல்‌ உண்டு. 


2. அவ்வாறு உயிரின்‌ விருப்பாற்றல்‌ பொருந்திய பிறகு புத்‌ 
தியின்‌ உண்டாகும்‌ தொழிற்பாட்டால்‌. பெவெளிப்பெருளை அறியும்‌ 
அறிவு உண்டாக, அதன்பின்‌ புத்தியின்‌ அராகம்‌ உண்டாகிறது- 
இங்கு இவ்‌ அராகத்தைப்‌ புத்தியின்‌ தொழிற்பாட்டிற்கு ஏதுவா 
யிருந்த, உயிரின்‌ விருப்பாற்றலே வந்து விளக்கும்‌ என்பது பொருத்‌ 
தாது. ஆதலால்‌ அதனை விளக்குவதற்கு ஏதுவாக அரசக தத்துவம்‌ 
உண்டு. 


3. வெளிப்பொருள்களில்‌ சிறப்பாக உண்டாகும்‌ விருப்பினை 
விளக்குதற்குப்‌ புத்தியின்‌ அராகமும்‌, அதற்கு மாறான வெறுப்பினை 
விளக்குதற்குப்‌ புத்தியின்‌ வெறுப்பும்‌ உள்ளன. 


இவ்வாறு, புத்தியில்‌ உள்ளதான வெறுப்பின்‌ வேறாக உயிரின்‌ 
வெறுப்பாற்.றல்‌ என்பதொன்று உண்டு என்பதற்குச்‌ சான்று இல்லாத 
தால்‌ அராசு தத்துவம்‌ போல வெறுப்புத்தத்துவம்‌ ஒன்று இல்லை 
என்று அறிய வேண்டும்‌. 


1, சிலர்‌ உயிரினிடம்‌ வெறுப்பாற்றல்‌ என்பதும்‌ உண்டு என்று 
சொல்லக்கூடும்‌. பொருள்களில்‌ வெறுப்பைச்‌ சிறப்பு வகையால்‌ விளக்கு 
தற்குப்‌ புத்தியின்‌ வெறுப்பு எப்படியும்வேண்டும்‌. ஆதலால்‌, இத்த 
ஒரே செயலுக்கு இரண்டு வேண்டப்படுவது தேவையற்றது. 


3. .புத்திமில்‌ வெறுப்பு உண்டாவதற்குக்‌ காரணம்‌ முன்‌ கூறிய 
படி *இது துன்பத்திற்கு ஏது' என்று அறியும்‌ அறிவே. 


2. அந்த அறிவும்‌ உயிரின்‌ விருப்பாற்றுல்‌ புத்தியினைப்‌ 
பொருத்திய அளவிலே புத்தி பொருள்களில்‌ சென்று பற்றும்‌ தொழி 
லால்‌ உண்டாவதே ஆதலால்‌ வேறு காரணம்‌ வேண்டியதில்லை. 


இவற்றால்‌ வெறுப்பாற்றல்‌ ஒன்று தனியே உமிரறிவில்‌ 
இல்லை என்பது தெளிவாகும்‌. 


வெறுப்பு அனுபவம்‌' 


*நான்‌ துணிவுசெய்தேன்‌' *நான்‌ பற்றுக்‌ கொண்டேன்‌! என்‌ 
றெல்லாம்‌ உண்டாவன புத்தியின்‌ தொழில்கள்‌. இவை உயிருக்கு 
அனுபவம்‌. அதுபோலவே *நான்‌ வெறுத்தேன்‌? என்பதும்‌ உயிரின்‌ 
அனுபவம்‌ ஆகிறது. 


பரிணாமம்‌ ஆகும்‌ முறை 


இத்தத்துவங்கள்‌ ஒன்று வேறொன்றாகத்‌ திரிவாகும்‌ என்று 
சொல்லப்படும்‌. திரிவாவது பரிணாமம்‌, 


பரிணாமம்‌ என்பது முதலில்‌ இருந்த நிலையிலிருந்து வேறொரு 
நிலையில்‌ மாறுவது. பால்‌ தயிராகிறது. தமீர்‌ மோர்‌ ஆகிறது 
இப்படி நிலைவேறுபடுவது திரிவு அல்லது பரிணாமம்‌, பால்‌ தயிராகத்‌ 
திரிந்து விட்டால்‌ அப்போது அது தயிரே, .தயிர்‌ பாலாக இருந்து 
பாலுக்குரிய பயனைச்‌ செய்யாது, மோரும்‌ தமிராயிருந்து அதற்குரிய 
பயனைத்‌ தராது, 


- அப்படியானால்‌, மாயை காலமும்‌ நியதியும்‌ கலையுமாகத்‌ 
திரிந்தபின்‌ திரிந்த நிலையில்‌ இருந்து மயக்கும்‌ தொழிலைச்‌ செய்யும்‌ 
என்று சொல்வது பொருந்துமா? 


ப கலை வித்தையாகத்‌ திரிந்தபின்‌ கலையாகவும்‌ இருந்து செய 
லர.ற்றலை விளக்கும்‌ என்று சொல்லலாமா? பின்னர்‌ மூலப்பசு தியை 
அது தோற்றுவிக்கவும்‌ செய்யும்‌ என்றலும்‌ ஆகுமா? 








ஈட ஷை 


ஈர ண 


புருடன்‌ ஆவது: 


கலை முதலிய கருவிகள்‌ ஐந்து. அவை ஐந்தும்‌ உயிர்க்குச்‌ 
சட்டைபோல ஆயிற்று. அவற்றொடு கூடிய உயிர்‌ இனி உல்கப்‌ 
பொருள்களை நுகர்வதற்குரிய தகுதியை அடைகிறது. தகுதியை 
அடைந்தால்‌ மட்டும்‌ போதுமா? அவற்றை நுகர்வதற்கு ஓர்‌ ஊக்கம்‌, 
ஒரு முனைப்பு ஏற்பட வேண்டாமச? ஆததற்கு, ஏதுவாக ஓர்‌ ஐந்து 
வகைத்‌ துக்கங்களை உடையவன்‌ ஆகின்றான்‌. அந்த ஐவகைத்‌ துக்கங்‌ 
களும்‌. நூல்களில்‌ பஞ்சக்கிலேசம்‌ எனவும்‌ பும்ஸ்துவ மலம்‌ எனவும்‌ 
சொல்லப்படும்‌. உயிரையே இவற்றோடு பொருந்திய நிலைமில்‌ 
*புரூடன்‌' என்ற பெயரால்‌ குறிப்பிடுவர்‌ . 


ருஞூசஃ கிலேசம்‌ / லவைகைகத்‌ தூக்கம்‌ 


இவையும்‌ மலமே 


*. அதிஉாமை/ அவிச்சை. நிலையாதவற்றை. நிலையசனவை 
என்று எண்ணுகின்‌ ?றாம்‌. கஷப்புடையதைக்‌ கலப்பற்றது] மாசுடை 
யதை மாசிஷஃலாதது என நினைக்கிறோம்‌. துன்பத்தை இன்பமாகத்‌ 
கருதுகிறோம்‌ நாம்‌ ௮ல்லாத பொருளை நாம்‌ என்றே எண்ணிக்‌ 
கொள்கிறோம்‌. 


இப்படியெல்லாம்‌ அறிவது ஒன்றை வேறெொன்றசகக்‌ காண்ப 


தாகும்‌. இது திரிபு உணர்வு. இதுவே அறியாமை/ அவிச்சை என்று 
சொல்லப்படுக்‌. 


4. அகங்காரம்‌ / ஆங்காரம்‌. அறியாமை காரணமாக அப்‌ 
பொருள்களை “நான்‌! என மதிப்பது அதங்காரம்‌- ஆகும்‌. 


9. அவா, அகங்காரத்தால்‌ 'எனக்கு இது வேண்டும்‌” என்று 
உண்டாகும்‌உணர்வே அவா எனப்படும்‌. 


&. ஆசை. அத்த அவாத்‌ தன்னளவில்‌ நில்லாது அப்பொருளின்‌ 
மேல்‌ சென்று பற்றுவது ஆசை. 


5, கோபம்‌, ஆசைப்பட்டது பெறத்‌ தடைப்ஈட்டால்‌ எழும்‌ வேகம்‌ 
கோபம்‌ ஆகும்‌. 


இவை ஐந்தும்‌ உயிருக்கு ஐவகைத்‌ துக்கமாகச்‌ சொல்லப்படும்‌. 
மூன்றனுள்‌ ஐந்து 


சொல்லப்பட்ட ஐந்தினையும்‌ மூன்றற்குள்‌ அடக்கியும்‌ கூறுவர்‌. 
அவை காமமும்‌ வெகுளியும்‌ மயக்கமும்‌ ஆகும்‌. 


மயக்கம்‌-2? அறியாமை, அகங்காரம்‌ 
காமம்‌ --௮வா, ஆசை 
வெகுளி கோபம்‌ 


'காமம்‌ வெகுளி மயக்கம்‌ இவை மூன்றன்‌ 
நாமம்‌ கெடக்கெடும்‌ கோய்‌.” [குறன்‌-3 60] 


என்பது வள்ளுவர்‌ வாய்மொழி. 
சகலரே புருடன்‌ 


விஞ்ஞானகலர்‌, பிரளயாகலர்‌, சகலர்‌ என்று மூவகையாக்ச்‌ 
சொல்லப்பட்ட உயிர்களில்‌ சகலருக்கே இங்குச்‌ சொல்லிய அறியாமை 
முதலான ஐந்தும்‌ உண்டு. மூலப்பகுதியின்‌ ஆக்கங்களாகிய உலகப்‌ 
பொருள்‌ நுகர்ச்சிக்கு ஏது ஆவன அறியாமை முதலியன. மாயைக்‌ 
கட்டும்‌ உடையவர்‌ சசுலரே. ஆதலால்‌ சகலர்க்கே இவை ஐந்தும்‌ 
உண்டு. இதனால்‌, விஞ்ஞானகலரும்‌ பிரளயாகலரும்‌ புருட தத்துவம்‌ 
என்ற பெயரைப்‌ பெறாச்‌. 


உயிச்‌ புருடன்‌ ஆவது 


உயிர்‌ புருட தத்துவம்‌ ஆவதற்குக்‌ காரணம்‌ கலை முதலிய 
வற்றின்‌ தொடர்பே போதும்‌, அறியாமை முதலியவை தேவையில்லை 
என்று சிலர்‌ கூறுவர்‌. 


அப்படியென்றால்‌, கலை முதலியவற்றை உடைய பிரளயா 
கலரும்‌ மூலப்பகுதியில்‌ உண்டான பொருள்‌ நுகர்ச்சிக்குகிய புருட 
தத்துவமும்‌ ஆவார்‌ என்றாகும்‌. அது தவறு, 
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ஆனாலும்‌, மேற்கூறப்பட்ட காரணங்களசல்‌ -புருட தத்துவத்‌ 
தை மூலப்பகுதியாகிய மாயைக்கு முன்னராசு அ௮ராக தத்துவத்தைச்‌ 
சார வைத்து எண்ணப்பட்டது. 


உயிர்‌.புகுடன்‌-சித்தும்‌ சடமும்‌ 


ஐந்து சட்டையும்‌ ஐவகைத்‌ துக்கமும்‌ உமீர்‌ பொதுவகையாலும்‌ 


சிறப்பு வகையாலும்‌ துகர்தகுதி பெறுதற்கு ஏதுவாகும்‌. இக்கருத்து 
எல்லாரும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்வது. 


ஆனால்‌ புருட தத்துவம்‌ என்பது உயிர்‌ அன்று. அது வேறு. 
அது கலை முதலான ஐந்து கருவிகளும்‌ கூடிய பெசதுமைநிலையில்‌ 
தோன்றுவது. உமீசின்‌ நுகர்தகுதிக்குக்‌ கருவியாகவும்‌ உயிரில்‌ 
பொருளாகவும்‌ இருப்பது. இப்படிக்‌ கூறுவார்‌ உளர்‌. ஆனால்‌ இக்‌ 
கருத்து ஏற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ கூடியது அன்று. 


உமிர்‌ அகன்றது. ஆனாலும்‌ புருட தத்துவம்‌ என்று பெயர்‌ 
- பெறுதற்கு ஏது ஆகிய நுகர்தகுதியை நீங்குதல்‌ மூலப்‌ பகுதி தூய 
தாக்கப்‌ பெறுதலுக்குப்‌ பின்பே ஆம்‌. அதனால்‌ புருட தத்துவத்தை 
மூலப்‌ பகுதிக்கும்‌ அராசு தத்துவத்திற்கும்‌ இடையில்‌ வைத்து எண்‌ 
ணப்பட்டது, 


உயிர்‌ புருடன்‌ ஆவதற்கு ஏதுவாய்‌ அமைந்தன த்த்துவவ்கள்‌ 
அவையெல்லாம்‌ அறிவு இல்லாதன. சார்ந்ததன்‌ தன்மையாய்‌ தின்‌ தது, 
புருட தத்துவம்‌. அதனால அதனையும்‌ இந்த இடத்தில்‌ இந்த அள 
ஸில்‌ அறிவில்‌ பொருளாக ஏற்றிச்‌ சொல்லப்பட்டது, தத்துவங்களோடு 
அதனையும்‌ ஒன்றாக வைத்து எண்ணப்பட்டது. 


புருடன்‌ உண்மையில்‌ அறிவுப்‌ பொருளே. இடத்திற்குத்‌ தக்க 
ஏற்றுரையால்‌ அறிவிலாப்‌ பொருள்‌, இக்கருத்தினை அருணத்தி சிவம்‌ 
“சித்து அசித்து ஆன்மா ஒன்று' [சித்தி. சுபக்‌, 129] என்று எடுத்‌ 
துரைத்தார்‌. 


புருட தத்துவத்தில்‌ புவனங்கள்‌ 
(கங்கையில்‌ உள்ளது இடைச்சேரி' என்று ஒருவன்‌ சொன்னான்‌, 


கங்கை ஓர்‌ ஆறு. ஆற்றில்‌ எப்படி ஒரு சேரி இருக்கும்‌? இருக்காது. 
அப்படியென்றால்‌ அதன்‌ கருத்து என்ன? 
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கங்கை என்றது 'சொன்னவன்‌ கருத்தில்‌ ஆற்றைக்‌ குறிக்க 
வில்லை. ஆற்றின்கரையையே குறித்தது. சொல்லிய சொல்‌ அப்படி 
கங்கையாற்றின்‌ கரையில்‌ உள்ளது இடைச்‌ சேரி என்று கருதினால்‌ 
தவறில்லையல்லவா? 


அதுபோலவே, புருட தத்துவத்தில்‌ புவனங்கள்‌ உள என்றால்‌ 
புருட தத்துவத்தில்‌ என்று ' கருதவேண்டாம்‌. புருடன்‌ உண்மையில்‌ 
அறிவுடைய உயிர்‌. உயிரில்‌ உலகங்கள்‌ இருக்கமுடியாது. 


புருட தத்துவத்திற்கு அடுத்துப்‌ பக்கமாக இருப்பது மூலப்பகுதி. 
சங்சை என்றது கங்னகயை -அடுத்துள்ள கரையை உணர்த்தியது 
போல இங்குப்‌ புருடன்‌ என்றது ஆகுபெயராய்‌ அதன்‌ பக்கமாக 
உள்ள மூலப்பகுதியை உணர்த்தும்‌. அந்த மூலப்பகுதியாகிய பிர 
கிருதி மாவையில்‌ புவனங்கள்‌ உள்ளன என்பதே கருத்து. 


பவுட்கர ஆகமத்திலும்‌ இது சொல்லப்பட்டது. [இ தனால்‌ 
புருடன்‌ ,என வேறு ஓர்‌ தத்துவம்‌-புவனங்களை உடையதான வேறு 
ஓர்‌ தத்துவம்‌- இல்லை என்பதும்‌ தெளிவாகும்‌. 


புருட சுத்தி 


உலக நுகர்நிலை நீங்குதலே புருடனுக்குத்‌ தூயநிலை. 
காலாக்கினி ருத்திர புவனம்‌ என்றது முதல்‌ கலை வரையும்‌ நுகர்‌ 
நிலைமை உண்டு. 


அத்துவ சோதனை என்ற தீக்கை நிகழ்ச்சியில்‌ காலாக்கினி 
ருத்திர புவன சுத்தி முதல்‌ சீகண்ட ருத்திர புவன சுத்தி வரை சிறப்‌ 
பாசு உண்டாகும்‌ நுசர்நிலைகள்‌ அறவே நீங்கும்‌. கலை முதலிய 
வற்றின்‌ சுத்தி வரை பொதுவாக உண்டாகும்‌ துகர்நிலையும்‌ அறவே 
தீங்கும்‌. 


சிவப்பிரகாசத்தில்‌, 
*மெய்வகைய கலாசுத்திதனில்‌ இதற்கும்‌ சுத்தி 
மேவியிடும்‌ வகைதாலும்‌ விரும்பிய 'நூல்‌ விளம்பும்‌? 
என்று கூறியது இக்கருத்தே 


உயிர்‌ உலக போகங்களை நுகர்வோன்‌ ஆதல்‌ தன்மை நுகர்‌ 
திலைமை/போத்திருத்துவம்‌ எனப்பட்டது. 


மூலங்யாரூறி 


மூலப்பகுதி ஆவது 


மேலே கூறியபடி கலை முதலான ஐந்து சட்ண்ட உடையவ 
னாகி உலசப்பொருள்‌ நுகர்ச்சியில்‌ முன்னந்து நின்ற உயிர்க்கு நுகர்‌ 
பொருள்கள்‌ வேண்டுமல்லவா? குணம்‌ முதலாக நிலம்‌ முடிவாக 
உள்ளவை நுகர்பொருள்கள்‌, இவை முறையாகத்‌ தோற்றுவிக்கப்‌ 
படும்‌. அதற்கு ஏதுவாகக்‌ கலையிலிருந்து மூலப்‌ பகுதி என்னும்‌ ஒரு 
முதற்‌ பொருள்‌ உண்டாகும்‌. 


சீகண்டருத்திரர்‌ என்ற ஒருவரது ஆற்றலால்‌ மூலப்ப்சுதியி 
லிருந்து குணம்‌ என்னும்‌ தத்துவம்‌ தோற்றுவிக்கப்படும்‌. 


முன்‌ சொல்லப்பட்ட அறியாமை முதலான ஐவகைத்‌ துக்கம்‌ 
உருவாகக்‌ காரணமாயுள்ளது இக்குணதத்துவம்‌. 


பெயர்கள்‌ 


நுகர்‌ பொருள்‌ உருவமாய்‌ நின்ற தத்துவ உலகங்களுக்‌ 
கெல்லாம்‌ இது மூல காரணம்‌ ஆகும்‌., அதனால்‌ இதற்கு மூலப்பகுதி 
என்றும்‌, பிரகிருதி மாயை என்றும்‌, பிரத்ச்னம்‌' என்றும்‌, மான்‌ 
என்றும்‌ பெயர்‌ வழங்கப்பட்டது. 


குணங்கள்‌ மூன்று. சத்துவம்‌ இராசதம்‌ தாமதம்‌ என்பன. அவை 
மூன்றும்‌ மயில்‌ முட்டையில்‌ உள்ள நீரில்‌ மயிலின்‌ ஐந்து நிறங்களும்‌ 
விளங்காமல்‌ இருப்பது போல விளக்கம்‌ இல்லாமல்‌ நுட்பமாக இகுத்‌ 
கும்‌, அத்த நிலையில்‌ அது அவ்வியத்தம்‌ என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌. 


மூலப்பகுதியும்‌ முக்குணமும்‌ 
..முக்குணங்களும்‌ விளங்கித்‌ தம்முள்‌ சமமாய்‌: நின்ற நிலையில்‌ 


குணதத்துவம்‌ ஆகும்‌. அவை விளங்குதல்‌ இல்லாமல்‌ நுட்பமாய்‌ 
நின்ற நிலையே மூலப்பகுதி ஆகும்‌, 
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இக்காரணங்களால்‌, அப்படிப்பட்ட மூலப்‌ பகுதி மாயையிலிருந்து 
நேரே தோன்றாமல்‌, மாயையின்‌ ஆக்கங்களுள்‌ ஒன்றாகிய கலையி 
லிருந்து தோன்றுதே பொருத்தமாகும்‌ என்பது தெரியலாம்‌. 


மூலப்பகுதி குணங்கள்‌ விளக்கமில்லாது நிற்பதொன்று ஆதலால்‌ 
அதனில்‌ சொல்லப்படும்‌ புவனங்களும்‌ குணதத்துவத்தின்‌ தலையில்‌ 
உள்ளன என்று கொள்ளவேண்டும்‌. 


புத்திக்‌ கஈட்சியும்‌ மானதக்‌ காட்சியும்‌ 


ஒரு பொருளை பிற பொருளிலிருந்து வேறுபடத்‌ தெரியும்‌ 
துணிபு அறிவு புத்தியீனிடத்தில்‌ நிசுழ்வது, ஆனாலும்‌ முதலில்‌ 
அப்பொருளைப்பற்றிய அறிவு மனத்தில்‌ பொதுவாக ஏற்பட்டுத்தான்‌ 
பிறகு முறையாகப்‌ புத்திக்கு வருகிறது, புத்தியின்‌ தொழிற்பாடு 
தொடக்கத்தில்‌ மனத்தின்‌ தொழிற்பாட்டை வைத்தே தொடர்ந்து 
வருவதால்‌ துணிபு அறிவினை மானதக்‌ காட்சி என்றும்‌ சொல்ல 
லாம்‌. அப்படிச்‌ சொல்லும்‌ போது மானதக்‌ காட்சி என்பது ஆகு 
பெயராக நின்று புத்திக்‌ காட்சியையே உணர்த்தும்‌. 


இக்கருத்தைக்‌ கொண்டே சிவஞான சித்தியாரில்‌, 


புந்தியை மனம்‌அது என்றும்‌ 
மனம்‌அது புந்தியென்றும்‌... 

வந்திடும்‌! (சுபக்‌.218) 
என்று சொல்லப்பட்டது. 
தொடர்ச்சிக்குப்‌ பற்றுக்கோடு புத்தி 

நுகர்ந்த பொருளைப்‌ பின்‌ நினைக்கவும்‌ செய்கின்றோம்‌. 

நினைவுக்கும்‌ வருகிறது. அது நினைவில்‌ வருவதற்குக்‌ காரணம்‌ 
அந்த நுகர்ச்சியின்‌ நுண்ணியதோர்‌ மாற்றுருவத்‌ தொடர்ச்சி, அந்தத்‌ 
தொடர்ச்சிக்கு இடமாசு இருப்பது புத்தியே. உயிர்‌ அன்று, 
புத்தியில்‌ ஞானம்‌ உண்டாதல்‌ 


புத்தி உயிரில்லாத பொருள்‌, ஆனாலும்‌ அது சத்துவ குணத்‌ 
தால்‌ மிகுந்து உண்டானது, ஆதலால்‌, அறிவுடைய உயிருக்கு அது 
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எதிர்முகம்‌ ஆன பொழுது, கண்ணாடியில்‌ நம்‌ நிழல்‌ தெரிவது போல 
அதனிடம்‌ உயிரின்‌ எதிர்‌உருவாகும்‌. அந்த நிலையில்‌ உயிரின்‌ 
அறிவு அவ்விடத்தில்‌ தோன்றும்‌... 


ரத்தில்‌ குணங்கள்‌ 
புத்தியின்‌ குணபாவங்கள்‌ எட்டு, அவற்றில்‌ அறம்‌, அறிவு, 
வெறுப்பு, செல்வம்‌ என்ற நான்கும்‌ சத்துவ குணத்தால்‌ ஆவன, : 


பாவம்‌, அறியாமை, வறுமை என்ற [மூன்றும்‌ தாமத குணத்‌ 
தால்‌ ஆவன. விருப்பு மட்டும்‌ இராசத குணத்தால்‌ ஆவது, 

மோகத்தி ற்குச்‌ செல்வமும்‌ ஒரு காரணம்‌ ஆவதால்‌ அதுபந்றிச்‌ 
செல்வமும்‌ தாமத குணத்தால்‌ ஆவது என்று சில ஆகமங்கள்‌ கூறு 
கின்றன. 

சொல்லப்பட்ட எண்‌ குணங்களின்‌ வேறு பெயர்கள்‌ : தன்மம்‌, 
ஞானம்‌, வைராக்கியம்‌, ஐசுவரியம்‌; அதன்மம்‌, அஞ்ஞானம்‌, அவை 
ரரக்கியம்‌; அறைவசுரியம்‌. 


1, அறம்‌ 
இது இயமம்‌ நியமம்‌ என்று இருவகைப்படும்‌. 


1. இயமம்‌ : கொல்லாமை, மெய்ம்மை, கள்ளாமை, பிரம 
சரியம்‌, அகம்தூவ்மை-ஆகிய ஐந்து வகை. 


2. நியமம்‌ : வெகுளாமை, வழிபாடு, புறம்தூய்மை, உவகை, 
செப்பம்‌-ஆகிய ஐந்து வகை. 


இந்தப்‌ பத்து வகையும்‌ வேள்வி முதலிய அறம்‌ செய்பவர்க்குச்‌ 
சிறப்பாக வேண்டப்படும்‌ உறுப்பு ஆகும்‌. இன்னும்‌, கண்ணோட்டம்‌, 
அறிமடம்‌, ஒப்புரவு, நட்பு, நடுவுநிலைமை முதலிய எல்லாம்‌ அந்தப்‌ 
பத்துவகையுள்‌ அடங்கும்‌. 


௮. அறிவு 


இது எட்டுவகைப்படும்‌ 
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3. முன்தொடர்ச்சி யடிப்படையில்‌ முன்னுக்குப்‌ பின்‌ முரண்‌ 
படாமல்‌ பொருத்தமான வசையில்‌ பொருள்களை ஆராய்ச்சி செய்து 
ஊகித்து அறியும்‌ அறிவு. 


2-4 உலகத்து இயற்கைப்‌ பொருள்களாலும்‌, பிற உமிர்‌ 
களாலும்‌, தெய்வத்தாலும்‌ நமக்குத்‌ துன்பங்கள்‌ உண்டாகும்‌. இந்த 
மூன்று வகைத்‌ துன்பங்களின்‌ அனுபவத்தால்‌ உண்டான தளர்ச்சி 
யால்‌ அறிவு விளக்கம்‌ பெறுவதும்‌ உண்டு, இந்த வகையில்‌ 
உண்டாகும்‌ அறிவு மூன்று. 


5. நண்பர்‌ சொல்லும்‌ மெய்ம்மொழியால்‌ உண்டாகும்‌ அறிவு. 


6-7 நூல்களைத்‌ தானே கற்று உணர்வதாலும்‌, ஆசிரியனை 
வழிபட்டுக்‌ சகற்றுணர்வதாலும்‌ விளங்கும்‌ அறிவுவகை இரண்டு. 


8, ஈதல்‌ முதலிய நல்வினைகளைச்‌ செய்வதால்‌ வரும்‌ அறிவு, 


அறிவு இவ்வாறு எட்டுவகை, அதனால்‌ உண்டாகும்‌ பயனும்‌ 
எட்டு வகைப்படும்‌. 


சித்தி-பேறு எட்டு 

1. உலகாயதர்‌ பூதங்களின்‌ சேர்க்கையாகியது உடம்பு; அவ்‌ 
உடம்பே உயிர்‌-என்று சொல்லுவர்‌. பூதங்களுக்கு அப்பால்‌ உள்ள 
தத்துவங்களை அறியும்‌ அறிவு அவர்க்கு இல்லை. ஆதலால்‌ அவரெல்‌ 
லாம்‌ பூத உலகத்தில்‌ முத்திமைப்‌ பெறுவர்‌. 

உயிர்க்‌ காற்றை உயிர்‌ என்று கருதுவாரும்‌ [சுவுளர்‌] பூத 
உலகில்‌ முத்தி அடைவர்‌. 

சோதிட நூலார்‌ நாள்மீன்‌ உலகில்‌ - நட்சத்திர மண்டலத்தில்‌ 
சென்றடைவதே முத்தி என்று கொள்ளுவர்‌. ஆதலால்‌ அவரும்‌ பூத 
உலகத்தில்‌ முத்தி அடைவர்‌. 

2. மிருதி நூலார்‌ ஐந்து பூதங்களுக்குக்‌ காரணமாக இருப்பது 
பிரமப்‌ பொருள்‌ என்று கொண்டவர்‌. உண்மையில்‌ அக்காரணப்‌ 
- பொருள்‌ தன்மாத்திரையே. அவரெல்லாம்‌ தன்மாத்திரைக்கு அப்பால்‌ 
உள்ள தததுவங்களை உணரவில்லை. ஆதலால்‌ அவர்‌ தன்‌ மாத்‌ 
திரையையே பிரமம்‌ எனத்‌ தவறாகக்‌ கருதிவிட்டாமையால்‌ தன்‌ மாத்‌ 
திரை உலகத்தில்‌ முத்தியைப்‌ பெறுவர்‌, 
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3. உலகாயதரில்‌ ஒரு சாரார்‌ ஐம்பொறிகளையே உயிர்‌ என்று 
கருதுவார்‌, ஒரு சாரார்‌ சித்தமே உயிர்‌ என்பார்‌. மற்றொரு சாரார்‌ 
மனமே உயீர்‌ என்பார்‌. வேறும்‌ சிலர்‌ அகங்காரமே உயிர்‌ என்பார்‌. 

இவரெல்லாம்‌ அந்தந்த உலகத்தில்‌ முத்தியை அடைவர்‌. 


4. புத்தர்‌ புத்தியின்‌ பரிணாமம்‌ ஆகிய அறிவே உயிர்‌ என்று 
கொள்வர்‌. நையாயிகர்‌ அத்த அறிவே உயிரின்‌ குணம்‌ என்பர்‌. ஆத 
லால்‌ புத்தரும்‌ நையாயிகரும்‌ புத்தி தத்துவ உலகத்தில்‌ முத்தியைப்‌ 
பெறுவர்‌, 


5. சமணர்‌ உண்டும்‌ ஆம்‌, இல்லையும்‌ ஆம்‌ என்பது முதலாக ஏழு 
வகையாய்ப்‌ பல முடிவுகள்‌ பேசி நிற்பர்‌. அதனில்‌ மிகுந்தும்‌ குறைத்‌ 
தும்‌ நிற்பதுபற்றி அவ்வாறு கூறுவர்‌, அதற்குப்‌ பொருத்தமானது 
குணதத்துவம்‌, குணதத்துவத்தை அவர்‌ உயிர்‌ என்று எண்ணிக்‌ 
கொண்டனர்‌. ஆதலால்‌ அவர்‌ குணதத்துவ உலகத்தில்‌ முத்தியைப்‌ 
பெறுவர்‌, 


6. பாஞ்சராத்திரிகள்‌ நிலம்‌ முதலான இருபத்து நான்கு தத்‌ 
துவங்களுக்கும்‌ அப்பால்‌ உள்ள பொருளை நாராயணன்‌ என்பர்‌ 
அவர்‌ சுட்டும்‌ பொருள்‌ உள்ளபடி மூலப்பகுதி. மூலப்பகுதியையே 
உண்மை தெரியாத நிலையில்‌ : நாராயணன்‌” எனக்‌ கொண்டனர்‌. 
ஆதலால்‌ அஃர்‌ மூலப்பகுதி உலகத்தில்‌ முத்தியைப்‌ பெறுவர்‌. 


7, ஏகான்ம வாதிகள்‌ முன்‌ சொல்வியுள்ளபடி பொது வகை 
யாலும்‌ சிறப்பு வகையாலும்‌ உலகநுகர்‌ தகுதியடைந்துள்ள புருடன்‌ 
என்ற தத்துவத்தோடு நின்றனர்‌. ஆதலால்‌ அப்‌ புருட தத்துவத்தில்‌ 
முத்திபெறுவர்‌ 


8. சாங்கியர்‌ புருட தத்துவத்திற்கு மேல்‌ உள்ள பொருள்களை 
அறியார்‌. ஆதலால்‌ பொதுவகையால்‌ நுகர்தகுதி பெற்று நின்ற 
புருடதத்துவத்தில்‌ முத்தியை அடைவர்‌. 


இவ்வாறு புறப்புறச்‌ சமயத்தாரும்‌ புறச்‌ சமயத்தாரும்‌ அந்த 
அந்தத்‌ தத்துவங்களில்‌ முத்தியைப்‌ பெறுவர்‌. (இவையெல்லாம்‌ 
உண்மையான முத்தி அல்ல,) 


_. அது அதுவே முத்தி என்றும்‌, அதுஅதுவே முடிந்தகொள்கை 
என்றும்‌ கொள்ளுவார்க்கு அவரவர்‌ அறிந்த எல்லை வரையிலும்‌ 


செல்லுதல்‌ கூடும்‌, தாம்‌ அறியாத எல்லைக்குச்‌ செல்ல இயலாது, 
ஆதலால்‌ அந்தந்தத்‌ தத்துவங்கள்‌ அவரவர்க்கு முத்தியிடம்‌ ஆயின. 


பூதம்‌ தன்மாத்திரை பொறி சித்தம்‌ மனம்‌ அகங்காரம்‌ புத்தி 
குணம்‌ மூலப்பகுத்‌ புருடன்‌ என்ற பத்து இடங்களும்‌ புறப்புறச்‌ சமயத்‌ 
தாரும்‌ புறச்‌ சமயத்தாரும பேறடையும்‌ இடம்‌ பத்தாகும்‌. இதனால்‌ 
எட்டுவகைச்‌ சித்திகளும்‌ பத்து இடங்களிலும்‌ ஆகும்‌ முறையில்‌ 
சித்திகள்‌ எண்பதாக விரியும, 


புத்தி தத்துவத்தின்‌ பரிணாமமான அறிவு எட்டுவகை, அந்த 
எட்டு வகை அறிவால்‌ அடையப்‌ பெறும்‌ பேறும்‌ எட்டு வகை. 
அந்த எட்டுந்தான்‌ மேற்காட்டியவரறு இடத்தால்‌ எண்பதாயிற்று.' 


புருட தத்துவத்திற்கு மேலான முத்தித்‌ தானங்கள்‌ 


புருட தத்துவத்திற்கு மேலும்‌ அராகம்‌ முதல்‌ கலப்பு மாயை 
(மோகினி!முடிய உள்ள தத்துவங்களும்‌, அதற்குமேல்‌ சுத்த வித்தை 
முதல்‌ சிவ தத்துவம்‌ முடிய உள்ள தத்துவங்கள்‌ ஆகியவையும்‌ அது 
அதுவே முத்தி என்று கருதிக்‌ கொள்ளும்‌ அகப்புறச்‌ சமயத்தாச்க்கும்‌ 
முறையே மழுத்தித்தானம்‌ ஆகும்‌. 

சத்துவகுண வடிவாகிய புத்தி தத்துவத்தின்‌ தொழில்‌ மூலப்‌ 
பகுதி புருடனுக்கு மேல்‌ செல்லமாட்டாது. ஆதலால்‌ அங்கு அடையப்‌ 
பெறும்‌ பேறுகளுக்குக்‌ காரணம்‌ முறையாக வத்து சேரும்‌ மந்ததரம்‌ 
மந்தம்‌ தீவிரம்‌ தீவிரதரம்‌ முதலாகப்‌ பல வேறு வகைப்பட்ட அருட்‌ 
பதிவே - அருள்‌ வீழ்ச்சி-சத்தி நிபாதம்‌-ஆகும்‌, 


இவ்வாறு ஆதலால்‌, புத்தியின்‌ குணம்‌ ஆன அறிவால்‌ அடை 
யப்‌ பெறும்‌ சித்தி எனத்‌ தொகையாகச்‌ சொன்னால்‌ ஒன்றே. ஊகித்‌ 
தல்‌ முதலிய காரண வேறுபாட்டால்‌ எட்டாகும்‌, பூதம்‌ முதலிய இட 
வேறுபாட்டால்‌ விரியால்‌ எண்பதாகும்‌., 


ல்‌. வெறுப்பு 


பத்து வகைக்‌ காரணங்களால்‌ வெறுப்பு உண்டாவதால்‌ காரண 
வேறுபாட்டால்‌ இது பத்து வகைப்படும்‌, 


1, நோய்‌ மூதலியவற்றர்ல்‌ துன்பப்படுவோரைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
அப்பொழுது, நம்‌ உடம்பும்‌ இப்படிப்பட்டது தானே. இந்த உடம்‌ 


110 


பிற்காக வேண்டி உணவு முதலியவற்றைத்‌ தேடி வருந்துவதால்‌ 
என்ன பயன்‌?” என்று வெறுப்பு உண்டாகிறது. இது ஒரு வகை. 


2-4 முன்‌ சொல்லிய மூன்று வகையான துக்கங்களால்‌ வெறுப்பு 
உண்டாவதும்‌ உண்டு. அது மூன்று வகை. 


5. பொருளை ஈட்டும்‌ போதும்‌ அதனைப்‌ பாதுகாக்கும்‌ போதும்‌ 
படும்‌ துன்பங்களை எண்ணி உண்டாகும்‌ வெறுப்பு ஒன்று. 


6. நண்பர்‌ முதலியோரை இழந்த போது அழுது வருத்தப்பட்டு 
“இப்படி வருந்துவதற்குக்‌ காரணம்‌ நட்புக்‌ கொண்டது தானே' என்று 
எண்ணுவதால்‌ ஏற்படும்‌ வெறுப்பு ஒன்று. 


7. காமுகன்‌ ஒருவன்‌ தான்‌ மனைவியிடம்‌ வெறுக்கத்தக்க 
ஏதாவது ஒன்றைக்‌ கண்ட போது அதனால்‌ வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்று, 


8. ஒரு நாள்‌ உணவு குறைந்துவிட்டாலும்‌ உடம்பு வாடிவிடு 
கிறத:. இப்படிப்பட்ட உடம்பை எவ்வளவு காலம்‌ பேணினாலும்‌ 
நன்றாக இருக்கப்போவது இல்லை.--என்று எண்ணுவதால்‌ உண்டா 
கும்‌ வெறுப்பு ஒன்‌ று 


9. தாழ்ந்தவரிடம்‌ சென்று ஒரு பொருளை வேண்டுதல்‌ முதலிய 
செயல்களுக்கு மனம்‌ கொள்ளாது வரும்‌ வெறுப்பு ஒன்று. 


10, இவையெல்லாம்‌ எதுவும்‌ காரணம்‌ ஆகாதபடியே முற்‌ 
பிறப்பில்‌ செய்துள்ள தவத்தின்‌ சிறப்பால்‌ ஒருவனுக்கு உலகத்தில்‌ 
வெறுப்பு உண்டாகக்‌ கூடும்‌. அந்த வெறுப்பு ஒன்று. 


ஆக வெறுப்பு வகை பத்தாயிற்று. மனித வாழ்க்கையில்‌ இன்‌ 
னும்‌ எத்தனையோ பல்வேறு காரணங்களால்‌ வெறுப்பு உண்டாவ 
தைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. அப்படி எந்த வகை வெறுப்பானாலும்‌ இங்குச்‌ 
சொல்லப்பட்ட பத்து வகையுள்‌ அவை அடங்கிவிடும்‌. 


துட்டிவகை பத்தும்‌ நூறும்‌ 


மேற்‌ சொல்லிய பத்து வகை வெறுப்பால்‌ கவலைநீங்கி மகிழ்‌ 
வதும்‌ பத்து வகையாகும்‌. வெறுப்பு உண்டானதால்‌ உடம்பு முதலிய 
வற்றைப்‌ பேணும்‌ பொருட்டு வரும்‌ கவலையிலிருந்து நீங்கிய மகிழ்ச்சி 
யைத்தான்‌ துட்டி என்று சொல்லுவர்‌, 
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பத்து வகை மகிழ்ச்சியும்‌ மேலே கூறிய பூதம்‌ முதலிய்‌ முத்தி 
யிடங்கள்‌ பத்திற்கும்‌ ஏதுவாகும்‌. அவ்வகையில்‌ பெருக்கினால்‌ 
நூறாக விரியும்‌, 


4. 9சல்வம்‌ 


இது அணிமா, மகிமா முதலாக எட்டு வகைப்படும்‌. 


1. அணிமா. அணுவைக்‌ காட்டிலும்‌ மிக நுண்ணிய வடிவத்தை 
அடைத்து நிற்பது. 


2. மகிமா. மேரு மலையைவிட மிகப்‌ பெரிதான வடி வத்தை 
அடைத்து நிற்பது. 
3. இலகிமா. சேறு முதலியவற்றில்‌ நடந்தாலும்‌ அதில்‌ 


அழுந்தி விடாமல்‌ காற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ வேகமாக நடந்து செல்லும்‌ 
நிலையில்‌ மென்மையான வடிவீனை அடைந்து நிற்றல்‌. 


4. பிராத்தி, மனத்தால்‌ விரும்பிய எல்லாம்‌ விரும்பியபடியே 
பெறுவது, 
5. பிராகாமியம்‌. நினைத்த அளவில்‌ பல பெண்டிரை உண்டு 


பண்ணி அப்‌ பல பெண்டிரொடும்‌ பலவடிவில்‌ நின்று கொண்டு வீளை 
யாடல்‌ புரிதல்‌. 


6. ஈசத்துவம்‌. அயன்‌ முதலியோரிடத்தும்‌ தன்‌ ஆணையைச்‌ 
செலுத்தி அவரால்‌ வழிபடப்‌ பெறுதல்‌. 


7. வசித்துவம்‌, உலகம்‌ முழுவதையும்‌ தன்‌ வசம்‌ ஆக்குதலும்‌ 
உலகத்தை உண்டாக்குதலும்‌. 


8. கரிமா. பொருள்களை நுகர்த்தாலும்‌ அவற்றில்‌ கட்டுப்‌ 
படாமை. 


இரண்டு வகையுள்‌ எட்டுவகை 
இந்த எட்டுவகைப்‌ பேறுகளுள்‌ முதல்‌ மூன்றும்‌ உடம்பால்‌ 


பெறப்படுவன. பின்னைய ஐந்தும்‌ மனம்‌ முதலியவற்றால்‌ பெறப்‌ 
படுவன, 
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ஒன்றற்கு ஒன்று ஏது 


இரு கூறான பத்து வகைப்பட்ட அறங்களை உடையவர்க்கு 
எட்டுவகை அறிவில்‌ ஒரு வகை அறிவு உண்டாகும்‌, அறிவால்‌ பத்து 
வகை வெறுப்புகளில்‌ ஒருவகை வெறுப்பு உண்டாகும்‌. வெறுப்பினால்‌ 
எட்டுவகைச்‌ செல்வமும்‌ உண்டாகும்‌. ஆதலால்‌ இவை ஒன்றற்கு 
ஒன்று காரணம்‌ ஆகிறது. 


௪. பாவம்‌ 


அணிமா முதலிய செல்வத்தைப்‌ பெற்றவர்‌ அதனால்‌ செருக்‌ 
கடைந்து யோசு நெறியை விட்டுவிட்டு உலகத்துப்‌ பொருள்களில்‌ 
கட்டுண்டு கிடப்பார்‌, ஆதலால்‌ .௮து காரணமாக அவரிடத்தில்‌ பாவம்‌ 
உண்டாகும்‌. 


பாவமும்‌ பத்து வகைப்படும்‌. 
அவை $: கொல்லாமை முதலான பத்துக்கும்‌ மாறான கொலை, 


பொய்‌, களவு, பிறர்மனை விருப்பு, பொறாமை, கோபம்‌, வழி 
படாமை, மாசுண்டல்‌, கடும்‌ சினம்‌, மனக்கோட்டம்‌, 


6. அறியாமை 


பாவத்தால்‌ அறியாமை உண்டாகும்‌, அது ஐந்து வகைப்படும்‌. 
அதியாமை அஞ்ஞானம்‌ மயக்கம்‌ என்பதெல்லாம்‌ ஒன்றே. 


பர மதம்‌. உயிர்‌ அல்லாததை உயிர்‌ என மயங்குதல்‌. அதுவும்‌ 
மத வேறுபாட்டால்‌ மேலே சொல்லிய பூதம்‌ முதலிய பத்தினையும்‌ 
பற்றி நிகழும்‌. அந்த முறையில்‌ இது பத்து வகைப்படும்‌, 


த மோகம்‌, அணிமா முதலிய செல்வங்களையே மேலான 
உறுதிப்பயன்‌ என்று மயங்குதல்‌, செல்வங்கள்‌ எட்டு ஆதலால்‌ 
இதுவும்‌ எட்டு வகைப்படும்‌. 


5. மாமோகம்‌. விருப்பான சத்தங்கள்‌, வெறுப்பான சத்தங்கள்‌ 
ஆகிய பத்தினையும்‌ இதுவே பொருள்‌ என மயங்குதல்‌, 
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8, தாமிசிரம்‌- இருவனகச்‌ சத்தங்கள்‌ பத்தினையும்‌ அணிமா 
முதலிய எட்டுச்‌ செல்வங்களையும்‌ பெறுவதற்கு உரிய முயறசிகளை 
மேற்கொண்டபோது அவை பெறாது போனாலும்‌, அல்லது பெற்றும்‌ 
அவற்றை இழத்து போனாலும்‌ அதனால்‌ வருத்துதல்‌. 
இது சத்தம்‌ பத்தும்‌ செல்வம்‌ எடடும்‌ பற்றி வருவதால்‌ பதினெட்‌ 


டாகும்‌. 


5. அந்த தாமிசிரம்‌- சத்தங்கள்‌, செல்வங்கள்‌ ஆகிய பதினெட்‌ 
டையும்‌ ஒரு யோகி அனுபவிக்கும்‌ பாழுது அவற்றால்‌ வரும்‌ இன்‌ 
பத்தை அவனைக்காட்டிலும்‌ உயர்ந்த மற்றோர்‌ யோகி கவர்ந்து 
கொண்டான்‌ என்றால்‌ அதனால்‌ வருந்துதல்‌. இதுவும்‌ பதிஷணெட்‌ 
டாகும்‌. 


இந்த முறையில்‌ அறியாமை அறுபத்து நான்கு ஆகும்‌. 


௧ விருப்டி- அறியாமையால்‌ விருப்பாகிய ஆசை உண்டாகும்‌. 
அது வெறுப்புக்கு மாறுப்பட்டது. அதனால்‌ அது நூறு வகைப்படும்‌. 


வலிமையில்லாமை [அசத்தி] அதியாமை 64,விருப்ப 100, 
மம்‌, அகங்காரம்‌ 2, வாக்கு முதலிய செயற்கருவி 5, செவி முதலான 
பொறி 5-ஆக இந்த நூற்றெழுபத்தாறாலும்‌ ஒருவனுக்கு வலிமை 
யிழப்பு ஏற்படும்‌. இத்த வலியிழப்பு ௮வன்‌ வறுமைக்குக்‌ காரணமாகும்‌ 
இந்த முறையில்‌ வலியின்மை: 116 ஆகும்‌. 


8. வறுமை- மேற்‌ சொல்லியபடி வலியின்மையால்‌ வறுமை 
உண்டாகும. அது எட்டுச்‌ செல்வத்திற்கும்‌ எதிர்‌ மாறாகி எட்டு 
வகைப்படும்‌ . 


புத்தி விருத்தியின்‌ விரி 


மேலே காட்டியபடி கணக்கிடும்போது புத்தி தத்துவத்தின்‌ 
விருத்தி 613 ஆக விரியும்‌. 


விளக்கம்‌ஃ 

அறம்‌ 10: அறிவு 80 வெறுப்பு 109 
செல்வம்‌ 64 பாவம்‌ 10 ' அறியாமை $84 
விருப்பு 100 வறுமை 8 வலியின்மை 176 


- 612 
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இவ்வாறு, ஒருவனுக்கு வறுமை என்பது உண்டானால்‌ மறு 
படியும்‌ அவனுக்கு அறத்தில்‌ எண்ணம்‌ உண்டாகும்‌. இப்படியே 
பார்த்தோமானசல்‌ புத்தி தத்துவம்‌ ஒர்‌ உருள்போல இருக்க அதில்‌ 
புருடன்‌ அறங்களுக்கு முடிவுகாண முடியாமல்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
சுற்றித்‌ திரிந்து துயர்‌ அடைவான்‌. 


அஆஙி்கற யஸ்‌ 


ஆங்ககரம்‌ ஆவது 


புத்தியால்‌ ஒன்றை உறுதிசெய்கிறோம்‌. அந்தத்‌ தொழில்‌ 
நடப்பதற்கு முன்‌ இது இன்னது என்று நான்‌ உறுதி செய்வேன்‌ 
என்றதோச்‌ ஊக்கம்‌ அல்லது முனைப்பு உண்டாகும்‌. இந்த முனைப்பு 
உண்டானால்‌ ஆல்லரமல்‌ புத்தி எதனையும்‌ இது இன்னது 
உறுதிப்படுத்த முடியாது. 


அப்படியானால்‌ அந்த ஊக்கம்‌ உண்டாவதற்கு ஒரு சுருவி 
வேண்டுமே. அதுதான்‌, புத்தியிலிருத்தும்‌ சத்துவம்‌, தாமதம்‌ ஆகிய 
இரண்டு குணங்களும்‌ குறைத்தும்‌ இராசத குணம்‌ மிகுந்தும்‌ தோனறும்‌ 
ஒரு கருவி. அதற்கு ஆங்காரம்‌ என்று பெயர்‌, 


துணிபு இரண்டு வகை 


துணிதல்‌ இரண்டு வகைப்படும்‌. ஏன்று புத்தியின்‌ தொழில்‌. 
மற்றொன்று ஆங்காரத்தின்‌ தொழில்‌. 


இது குடம்‌, இது ஆடை என்ற உறுதிசெய்வது புத்தியின்‌ 
தொழில்‌, இந்தத்‌ தொழிற்பாடு உலகத்துப்‌ பொரு ரினிடமாக நடக்‌ 
கிறது. அது பொருள்தோறும்‌ வேறு வேறாக *இது' என்னும்‌ 
வடிவினதாய்‌ நிற்கும்‌, இவ்வாறு நிற்பது புத்தியின்‌ துணிபு. 


எத்தனை பொருள்களில்‌ துணிபு வேறு வேறு உண்டானாலும்‌ 
தான்‌ உறுதிபண்ணுளேன்‌ என்ற தொழிற்பாடு பொருள்‌ தோறும்‌ 
வேறு வேறு அன்று. அது ஒன்றேதான்‌. அது புருடனிடமாக நான்‌ 
என்னும்‌ வடிவினதாக நிற்கும்‌. இவ்வாறு நிற்பது ஆங்காரத்தின்‌ 
துணிபு, 
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புத்தியின்‌ வேறானது ஆங்காரம்‌ 


இவ்வாறு தொழிற்பாடு புத்திக்கும்‌ ஆங்காரத்திற்கும்‌ வேறு 
வேறு. அவற்றுள்‌ வேறுபாடும்‌ மிகுதி, மிகுந்த வேற்றுமையுடைய 
இரண்டு தொழிஜ்பாட்டிற்குக்‌ கருவி ஒன்றேயாக இருக்க முடியாது. 
வேறு வேறாகத்தான்‌ இருக்கவேண்டும்‌, ஆதலால்‌ புத்தி ஒரு கருவி, 
ஆங்காரம்‌ வேறு ஒரு கருவி என்று இருப்பது பொருத்தமே. 


அது மட்டும்‌ அன்று, சாத்துவிகக்‌ கூறு மிகுந்து விரித்தால்‌ 
அல்லாமல்‌ இது இன்னது என்று துணித்து அறிவதற்குக்‌ 
கருவி ஆகாது. அதுபோலவே இராசதக்‌ கூறு மிகுந்து உண்டானால்‌ 
அல்லாமல்‌ ஊக்கம்‌ எழாது, இரண்டும்‌ வேறு வேறு தொழில்கள்‌. 
வேறுபட்ட இரண்டு தொழிலுக்கும்‌ கருவி ஒன்றே என்று கொள்ளப்‌ 
பெசருந்தாது. 


மேலும்‌ ஒன்று, ஆவ்காரம்‌ கருவியாகிய சிறப்புக்‌ காரணம்‌ 
ஆனாலும்‌ கலை என்று கருவியைப்‌ போல ஒரு தொழிலைச்‌ செய்வது 
ஆவதற்கு ஏதுவாய்‌ ஒன்றைச்‌ சிறப்பு வகையால்‌ துணிவேன்‌ நான்‌ 
என்று நிற்கிறது. ஆதலால்‌ முகமனாக வினைமுதல்‌ காரணம்‌..ஒரு 
தொழிலைப்‌ புரிவதாகிய சிறப்புக்காரணம்‌- என்று சொல்லப்படும்‌. 
இதனாலும்‌,பொருள்களுக்கு எதிர்முகமாக நிற்கும்‌ புத்திக்கு வேறானது 
ஆங்காரம்‌ என்பது தெளிவு, 


உயிக்கள்‌ தோறும்‌ ஆங்காரம்‌ வேறு 


ஆங்காரம்‌ என்பது வகையால்‌ ஒன்றேயானாலும்‌ புத்தி எப்படி 
உயிர்கன்தோறும்‌ வேறு வேறோ அப்படியே ஆங்காரமும்‌ உயிச்கள்‌ 
தோறும்‌ வெவ்வேறாகப்‌ பலவாகும்‌.அனுபவத்தில்‌ இவ தெளிவாகும்‌ 
ஒருவன்‌ *நான்‌ போவேன்‌” என்று சொல்லுவான்‌. அதே பொழுதில்‌ 
மற்றொருவன்‌ “நான்‌ உண்பேன்‌! என்றும்‌, இன்னொருவன்‌ “தான்‌ 
அறிவேன்‌' என்றும்‌ சொல்லுவான்‌. இப்படி அவரவர்‌ வேறு வேறாய்‌ 
முனைத்து எழுவதற்குக்‌ காரணம்‌ ஆங்காரமும்‌ உயிர்தோறும்‌ வேறு 
வேறாக இருப்பதுதான்‌. 
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மூவகை ஆங்காரம்‌ 


3... சத்துவகுணம்‌ மிகுந்து மற்றைய இரண்டு 
குணங்களும்‌ குறைந்த பகுதி -தைசத ஆங்காரம்‌: 
2- இரசசத குணம்‌ மிதந்து மற்றைய இரண்டு 
குணங்களும்‌ குறைந்த பகுதி -வைகாரி ஆங்காரம்‌, 
8- தாமத குணம்‌ மிகுந்து மற்றைய இரண்டு 
குணங்களும்‌ குறைத்த பகுதி -பூதாதி ஆங்காரம்‌, 


ஆங்காரக்கின்‌ ஆக்கங்கள்‌ 


1, தைசத ஆங்காரத்தில்‌ தோன்றுவன-மனம்‌. .ஐந்து பொறிகள்‌ 
2. வைகாரி ப்ப ழ்‌ “செயற்‌ கருவிகள்‌ ஐந்து 
5. பூதாதி ப 1 - தன்மாத்திரைகள்‌ ஐந்து 


மனம்‌, சங்கற்பம்‌, விகற்பம்‌ 


ஐந்து பொறிகள்‌ வாயில்கள்‌ என்று சொல்லப்படும்‌, கண்ணால்‌ 
ஓர்‌ உருவத்தைக்‌ காணுகிறோம்‌ : காதால்‌ ஓர்‌ ஓசையைக்‌ கேட்‌ 
கிறோம்‌, ...இப்படியெல்லாம்‌ பொறிகளால்‌ அறியப்படுகிற உருவம்‌. 
ஓசை முதலியவற்றை அறிவதில்‌ இரண்டு நிலை பார்க்கலாம்‌, ஏதோ 
ஓர்‌ உருவம்‌, ஏகோ ஓர்‌ ஓசை என்ற மட்டில்‌ அறிவது ஒரு நிலை. 
இது என்ன உருவம்‌, இது என்ன ஓசை என்று-மற்றைய உருவங்‌ 
களிலிருந்து ஓர்‌ உருவத்தை வேறாக அறிவதும்‌, மற்றைய ஓசை 
களிலிருந்து ஒன்றை வேறான ஓசையாகவும்‌ அறிவது ஒரு நிலை. 


முதலிற்‌ சொன்னது நிருவிகற்ப உணர்வு. அடுத்தது விகற்ப 
உணர்வு, இந்த இரண்டில்‌ நிருவிகற்ப உணர்வு நம்‌ அறிவு வெறும்‌ 
பொதிகளோடு மட்டும்‌ கூடிய அளவில்‌ உண்டாகும்‌ உணர்வு. 


இந்த உணர்வு உண்டான பிறகு அவ்வாறு அறியப்பட்ட 
பொருளை இது என்னவாயிருக்கலாம்‌. என்று அப்பொருளின்‌ தன்மை 
களை ஆராய்கிறது. அப்படி ஆராய்ந்த பின்னர்‌ ஏற்கெனவே 
முன்‌ அனுபவித்துத்‌ தெரிந்துள்ள தொடர்ச்சியால்‌, இநதப்‌ பொரு 
ளில்‌ இன்ன தன்மைகளன இருக்கின்றன, இன்ன தன்மைகள்‌ இருப்ப 
தால்‌ இது குடமாயிருக்கலாம்‌ இன்ன, தன்மைகள்‌ இருப்பதால்‌ இது 
ஆடையா யிருக்கலாம்‌ என்றெல்லாம்‌ நினைச்கும்‌ நினைவு ஒன்று 
உண்டாகும்‌. இந்த நினைவுக்குச்‌ சங்கற்பம்‌ என்று பெயர்‌, 
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அப்படி எண்ணிய பிறகு இது குடமோ, அல்லது வேறோ? 
என்று எண்ணும்‌ ஐ.பம்‌ உண்டாகும்‌. 


இந்த ஐய உணர்வு ஏற்பட்டு அல்லாமல்‌, இது இன்ன பொரு 
ளாக இருக்கலாம்‌ என்ற வெறும்‌ சங்கற்பத்தால்‌ மட்டும்‌ ஒரு பொரு 
ளைப்‌ பற்றிய திட்டவட்டமான அறிவு உண்டாகாது. ஆதலால்‌, 
சங்கற்ப நினைவீன்‌ பின்‌ ஐயம்‌ சிறப்பாக உண்டாகும்‌. இதந்த ஐய 
உணர்வுக்கு விகற்பம்‌ என்று பெயர்‌ 


€ேபாறித்‌ தொடர்பால்‌ மட்டும்‌, வேறுபாடு தெரியாமல்‌ ஏதோ 
ஒன்று என்று அறிந்த பொருளில்‌ மேலே சொல்லியபடி சங்கற்பமும்‌ 
விகற்பமும்‌ உண்டாவதற்குக்‌ கருவியாக அமைத்தது மனம்‌ என்னும்‌ 
உட்‌ கருவி. 


இரண்டும்‌ மனத்தின்‌ தொழிற்பாடே 


சங்கற்ப நினைவிற்சூம்‌ விகற்ப நினைவிற்கும்‌ முன்னும்‌ பின்‌ 
னும்‌ ஆகிய சால வேறுபாடு மாத்திரமே அல்லாமல்‌ பயன்‌ வேறுபாடு 
இல்லை. பயன்‌ வேறுபாடு இருந்தால்‌ அது பற்றித்‌ தொழிலும்‌ 
வேறுபடும்‌. இங்குப்‌ பயன்‌ வேறுபாடு இல்லாததால்‌ தொழில்‌ வேறு 
பாடு இல்லை. சங்கற்பமும்‌ விகற்பமும்‌ காலத்தால்‌ வேறுபடுவதல்‌ 
லாமல்‌ தொழிலால்‌ வேறுபடவில்லை, ஆதலால்‌ மனம்‌ ஒன்றே 
சங்கற்பம்‌ விகற்பம்‌ ஆகிய இரண்டு தெொசழிஜ்பாட்டிற்கும்‌ கருவி 
என்பதில்‌ ஐயத்திற்கு இடமில்லை. 


மனமும்‌ சித்தமும்‌ 


இது யாதாக இருக்கலாம்‌? என்று ஒன்றன்‌ குணங்களை 
வைத்துச்‌ சித்திக்கும்‌ நினைவுக்கு வேற்றுமை தெரியாக்‌ (திருவிகற்பக்‌) 
காட்சியே காரணம்‌. இது இன்னது ஆகவேண்டும்‌ என்று கருதும்‌ 
சங்கற்ப தினைவிற்கு அவ்வாறு சிந்திக்கும்‌ நினைவுக்குப்‌ பிறகு 
வெளிப்படும்‌ தொடர்ச்சி காரணம்‌. இத்த இருவகை நினைவும்‌ மூன்‌ 
சொல்லியபடி காலத்தால்‌ மட்டும்‌ அல்லாமல்‌ இப்படிக்‌ காரணத்‌ 
தாலும்‌ வேறுபாடு உடையன. ஆதலால்‌ சங்கற்பம்‌ விகற்பம்‌ இரண்‌ 
டற்கும்‌ மனம்‌ ஒன்றே கருவி என்பது பொருத்தாது எனத்‌ தோன்ற 
ல்சம்‌, 


118 


அப்படிமிருந்தாலும்‌ பயனால்‌ வேறுபாடு இல்லாததால்‌ மனம்‌ 
ஒன்றே இரண்டற்கும்‌ கருவி, மனமே நிலை வேறுபாட்டுச்‌ சிறப்பால்‌ 
சித்தம்‌ என்று ஒரு விரிநிலை அடைந்துநின்று *இது யாதாயிருக்‌ 
கலாம்‌?” என்று சிந்திக்கும்‌. 


இதனால்‌ மனத்தின்‌ விரிநிலையாகிய சித்தம்‌ என்பது ஏன்றும்‌ 
உண்டு என்பதாயிற்று, அது பிற கருவிகளைப்‌ போலத்‌ திரிந்துண்‌ 
டரனது அன்று. ஆதலால்‌ மனத்தின்‌ வேறானதாகுக்‌ ெொள்ளப்‌ 
ப_வில்லை, 


சிவப்பிரகாச நூலில்‌ சிந்தை நினைவு வந்து ஐயம்‌ தருதல்‌” 
(49) என்று வருகிறது. சித்தத்தின்‌ தொழிற்பாடாகிய ஆராய்ந்து 
காணும்‌ நினைவு நடந்து தொடர்ச்சியை வெளிப்படுத்தும்‌ வழியில்‌ 
ஐய நினைவைத்‌ தேசற்றுவித்தல்‌ என்பது இத்தொடரின்‌. 
பொருளாகும்‌. 


தொகை வேறு வேறு கொள்ளுவார்‌ 


சித்தம்‌ மத்தின்‌ மற்றொரு நிலையே என்று: கொள்ளும்‌ 
போது உட்கருவி மனம்‌, புத்தி, அகங்காராம்‌ என்று மூன்றேயாகும்‌. 
அப்படியானால்‌ மூலப்பகுதிக்குக்‌ கீழ்த்‌: தத்துவம்‌ 28 ஆகும்‌. 
அதனால்‌, குணம்‌ என்பதனை மூலப்பகுதியின்‌ வேறாக ஒரு 
தத்துவமாகக்‌ கணக்கிட்டு 24 தத்துவம்‌ என்று கொள்வார்‌ சிலர்‌, 


_ குண தத்துவத்தை மூலப்‌ பகுதியுள்‌ அடக்கி, உயிரறிவுக்கு 
உதவி செய்யும்‌ சிறப்புப்‌ பற்றிச்‌: சித்தத்தை மனத்தின்‌. வேறாக 
வைத்து எண்ணி உட்கருவி நான்கு எனக்கொண்டு 24 தத்துவம்‌ 
கணக்கிடுவார்‌ சிலர்‌, 


சித்தத்தையும்‌ மனத்தையும்‌ ஒன்றாக வைத்து மூலப்‌ பகுதி 
யையும்‌ குணத்தையும்‌ ஒன்றாக னவத்து எண்ணி, இருபத்து நாலாம்‌ 
தத்துவமாக மூலப்‌ பகுதியைக்‌ கொள்ளுலார்‌ சிலர்‌, 

இப்படி ஆசிரியர்‌ பல வகையினர்‌ ஆனாலும்‌ பொருளால்‌ 
வேறுபாடு இல்லாததால்‌ அவர்க்குள்‌ முரண்பாடு எதுவும்‌ இல்லை, 
சித்தமும்‌ ஆங்காரமும்‌ 


சித்தம்‌ சிற்தித்தபின்‌ அல்லாமல்‌ சங்கற்ப விகற்பங்கள்‌- நீனைகி, 
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ஐயங்கள்‌-தோன்றா்‌. ஆங்காரம்‌ ஒருப்பட்டு எழுந்தால்‌ அல்லசமல்‌ 
ஒன்றில்‌ துணிவு உண்டாகாது. : 


சித்தம்‌ மனத்தில்‌ அடங்கும்‌ 


மனம்‌ சித்தங்களின்‌ தொழில்களாகிய இரு வேறு வகை 
நினைவும்‌ அறியடபட பொருளின்‌ இடமாக திற்கும்‌. அந்த இரண்‌ 
டற்கும்‌ உள்ள வேறுபாடூ$ முன்பு சண்டு அனுபவித்த தொடர்ச்சி 
வெளிப்படுவதற்கு முன்‌ மனத்தின்‌ தொழில்‌ நிகழும்‌, அதன்‌ பிறகு 
நிகழ்வது சித்தத்தின்‌ தொழில்‌, இது தவிர வேறு எந்த வேறுபாடும்‌ 
இல்லை. ஆதலால்‌ சித்தம்‌ மனத்தின்‌ விரிவாகி மனத்தில்‌ அடங்கும்‌. 


ஆங்காரம்‌ புத்தியில்‌' அடங்காமை 


அப்படி அல்லாமல்‌, 
ஆங்காரத்தின்‌ தொழிலாகிய துணிபு- 
“நான்‌ இன்னன்‌ ஆவன்‌' என்னும்‌ 
வடிவின்தாய்ப்‌ புருடனிடம்‌ நிகழ்வது. 


புத்தியின்‌ தொழிலாகிய துணிபு- 
“இது இன்னது என்னும்‌ வடிவின தாகி 
நுகர்பொருளினிடமாக நிகழ்வது, 
இந்த இருவகைக்கும்‌ இவ்வளவு வேறுபாடு உள்ளதால்‌ சித்தம்‌ 


மனத்தின்‌ விருத்தியாய்‌ மனத்தில்‌ அடங்கும்‌ என்பது போல ஆங்காரம்‌ 
புத்தியின்‌ விருத்தியாய்ப்‌ புத்தியில்‌ அடங்கும்‌ என்று சொல்லக்‌ கூடாது. 


8. ரைன்‌ 


மனம்‌ ஆவது 


முன்‌ அனுபவத்‌ தொடர்ச்சி பற்றி உண்டர்கும்‌ நினைவு 
ஜயம்‌ இர்ண்டும்‌ மனத்திற்கே உரிய தொழில்கள்‌. ஆதலால்‌, 
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ஒருவன்‌ ஒருவனுக்கு எதிரே ஒரு குடத்தைக்‌ காட்டினான்‌. 
இது குடம்‌ என்ற சொல்லுக்கு உரிய பொருள்‌'என்று உணர்த்தினான்‌. 
உணர்ந்துகொண்டவன்‌ மற்றொரு குடத்தைக்‌ கண்டான்‌. ஏற்கெனவே 
கண்டு அறிந்த குடத்தின்‌ அறிவுத்‌ தொடர்ச்சியால்‌, இப்போது 
காணப்பட்டது முன்பு கண்டது, போலவே இருந்த ஒப்புமையால்‌ 
இதுவும்‌ சூடம்‌ என்‌ ற.சொல்லுக்குரிய பொருளே என்று உணர்ந்து 
கொண்டான்‌. 


இதுபோல, முன்பு சண்ட ஒருவனைப்‌ பின்பும்‌ கண்டபோது 
அவனே இவன்‌ என்று உணர்ந்து கொள்கிறான்‌. 


இவ்வாறெல்லாம்‌ தொடர்ச்சிபற்றி உணக்த்து, கொள்வதற்கு 
ஏதுவாகிய ககுவீ மனமேயாகும்‌, 


மனம்‌ அணு ஆகாது 


ஆங்காரத்திலிருந்து உண்டானது மனம்‌ அது ஆங்காரத்தை முடிவாகக்‌ 
கொண்ட தத்துவங்களை நோக்கப்‌ பருமையானது. 


ஐம்பொறிகள்‌ ஒன்றொன்றாய்‌ உணரும்‌. அதற்குக்‌ காரணம்‌ வித்தை 
யால்‌ சிறிதளவே விளங்கி அது அதுவாய்‌ அழுந்தியறிவதாகிய 
உயிரறிவு எல்லாக்‌ கருவிகளிடமும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ நின்று 
இயக்க முடியாமல்‌ ஒன்றொன்றாய்த்‌ தொழிறபடுத்தல்‌, 


ஆதலால்‌ அங்கு மனத்தின்‌ கூட்டமே காரணம்‌ அன்று. 
ஆகையால்‌ அது காரணமாக மனத்தை அணு என்று சொல்லப்‌ 
பொருந்தாது. 


மனம்‌ முந்தித்‌ தோன்றும்‌ 


ஒரு நாட்டில்‌ அங்கங்கே நடப்பவற்றை அங்கங்குச்‌ சென்று 
அறித்து வந்து அரசர்க்குத்‌ தெரியும்படிச்‌ செய்வார்‌ ஒற்றர்‌. 


அது போல, வெளியே ஐம்பொறிகளால்‌ அறியப்பட்ட 


பெரருளை இடையில்‌ நின்று பற்றிக்கொண்டு வந்து புத்திக்கு எதிர்‌ 
முகமாகத்‌ தெரியும்படிச்‌ செலுத்தும்‌ உட்கருவி மனம்‌, 
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இந்த மனம்‌ காகத்தீன்‌ கண்மணிபோல, உள்ளும்‌ புறமும்‌ 
ஆகிய இரண்டிடங்களிலும்‌ விரைவாக எப்போதும்‌ சென்று கொண் 


டிருக்கும்‌ ஒரு கருவி, 


ஆதலால்‌, ஐம்பொறிகள்‌ சாத்துவிசு ஆங்காரத்திலிருந்து 
தோன்றியது போலவே தானும்‌ அதனிலிருத்தும்‌ பொதிகள்‌ தோன்று 
வதற்கு முன்பே தோன்றும்‌. 


கூடி நுகரும்‌ 


சிவப்பீரகாச நூலில்‌ 'கூடிஒரு, புஎன்‌ நுசரும்‌” [69] என்று 
சொல்லப்பட்டது, ஒரு பெொருளினிடம்‌ அந்தந்தத்‌ தத்துவங்கள்‌ 
எல்லாம்‌ முறையாக திசுழ்ந்த பிறகு அது உயிருக்குத்‌ தெசியவரும்‌ 
என்பது கருத்து. 


பெஈருளை அறியும்‌ முறை 


ஒரு பொருளைப்‌ பொதியானது பொது நிலையில்‌ மூதலில்‌ 
உணரும்‌. அதன்‌ பிறகு அப்பொருளை உட்கருவியாகிய மனம்‌ பற்றும்‌. 
அதன்‌ பிறகு ஆங்காரம்‌ முனைத்து எழும்‌. பிஐகு புத்தி அப்பொருளை 
இது இன்னது என உறுதிசெய்யும்‌. 


இதுவே உலகத்துப்‌ பொருள்களை நாம்‌ அறியும்‌ முறை. 
௮. அறிகருவிகன்‌ ஞுாண இந்திரிசான்‌ 


தோன்றுமாறும்‌ பெயரும்‌ 


சாத்துவிக அகங்காரத்திலிருந்து மனம்‌ தோன்றிய பின்‌ அறி 
கருவிகள்‌ ஆகிய பொறிகள்‌ ஐந்தும்‌ முறையாகத்‌ தோன்றும்‌. காது 
தோல்‌ கண்‌ நாக்கு மூக்கு என்பன அவற்றின்‌ பெயர்கள்‌. வேறு 
வர்ணையில்‌ மெய்‌ வாய்‌ சண்‌ மூக்கு செவி என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌ 
மெய்‌ என்பது இங்கு உடம்பைக்‌ குறிக்காது, தோலைக்‌ குறிக்கும்‌” 
வாய்‌ என்பது நாக்கைக்‌ குறிக்கும்‌. துவக்கு-தோல்‌. நோக்கு-கண்‌” 
துண்டம்‌-மூக்கு, 
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பயர்‌ உண்டான முறை 


செவி முதலிய பெயர்கள்‌ இயல்பாக நமக்குத்‌ தெரிகின்ற காது 
முதலிய உறுப்புக்களாகிய இடங்களுக்கு உரிய பெயர்கள்‌. இங்கு 
அப்‌ பெயர்கள்‌. ஆகு பெயராகி, அந்த இடங்களைக்‌ குறிக்காமல்‌ 
அதித இடங்களைத்‌ தமக்கு இடமாகக்‌ கொண்டு தொழில்‌ செய்யும்‌ 
பெொரறிகளைக்‌ குறிக்கும்‌. பொறிகள்‌ நம்‌ கண்ணுக்குப்‌ புலப்படா. 
பொறிகள்‌ நின்று வேலை செய்யும்‌ இடங்களாகிய உறுப்புக்களதாம்‌ 
தமக்குத்‌ தெரியும்‌. 


இந்திரியம்‌ என்றாலும்‌ பொறி என்றாலும்‌ வாயில்‌ 
என்றாலும்‌ ஒன்றுதான்‌... 


வேறுபாடூ தெரியாதுஅறியும்‌ அறிவுக்குக்‌ கருவி 


சொல்லப்பட்ட பொறிகள்‌ ஐந்தும்‌ உயிரின்‌ அறிவாற்றலால்‌ 
தான்‌ நின்றுதொழில்செய்ய இடமாகக்‌ கொள்ளப்படும்‌. அப்படி நின்‌ நூ 
கொண்டு பொருள்களை அறியும்‌. அப்படி அறியும்‌ போதும்‌ அப்‌ 
பொருள்களின்‌ குணம்‌ குணித்‌ தன்மை பறறி இது இன்னது என 
அறியாது, ஏதோ ஒரு பொருள்‌ என்ற மட்டில்‌ அறியும்‌. அப்படிப்‌ 
பொருள்களை வேறுபடத்தெரியாமல்‌ அறியும்‌ .கருவி காது முதலான 
அ.றிவுக்கருனி, 


சத்துவ குணக்‌ கருவி 


இவை அறதிகருவி ஆதலால்‌ அறிவுக்குத்‌ துணையான சத்துவ 
குண அசங்காரத்திலிருந்து தோன்றியவையாகும்‌. 


உறுப்பு வேறு, இந்திரியம்‌ வேறு 


செவீடன்‌,ஒருவன்‌. அவனுக்குச்‌ செவியாகிய உறுப்பு இருக்‌ 
கிறது இருந்தும்‌ ஓசை கேட்கவில்லை, 'உறுப்பே பொறி என்றால்‌ 
ஓசை கேட்க வேண்டும்‌ அல்லவா ? கேட்க வில்லையே. அப்படியானால்‌ 
ஓசையைக்‌ கேட்டறியும்‌ மற்றொன்று, அங்கு இல்லை என்பதே. 
அந்த ஒன்றுதான்‌ பெரறி எனப்படுவது, அது கண்ணுக்குத்‌ 
தெரியாதது, 


"ஆகலே, செகியாகிய உறுப்பு வேறு, செவி எனப்படும்‌ பொறி 
வேறு. மற்றைறையவற்றிற்கும்‌ இட்படியே கொள்க. 
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மேலும்‌, சண்‌ என்னும்‌ பொறி ஒரு பொருளை அறியும்போது 
அப்பொருளினிடம்‌ சென்று பற்றி அறியும்‌. அட்படிச்‌ செல்வது கண்‌ 
ணாகிய உறுப்பு அன்று. உறுப்பு இருந்த இடத்தி?லயே இருக்கிறது. 
சென்று அறிவது அத்த உறுப்பிலிருந்தும்‌ வேறான ஒன்று, அதுவே 
போறி. இதனாலும்‌ பொறிவேறு, உறுப்பு வேறு என்று தெரியலாம்‌; 


5. செமாந்யொரறிகசன்‌ (கண்ம இந்திமிகாகாகண்‌ ) 


தோற்றமும்‌ பெயரும்‌ 


நாக்கு கால்‌ கை எருவாய்‌ கருவாய்‌ என்னும்‌ ஐந்தும்‌ 
செயலுக்கு உரிய கருவிகள்‌, ஆதலால்‌ -அண்வ்‌ 'செயல்‌ -பொறிகள்‌ 
என்று பெயர்‌ பெற்றன. 


இப்பெயர்கள்‌ இயல்பாக நமக்குப்‌ புலப்படும்‌ அந்தத்த உறுப்‌ 
புச்களைக்‌ குறிக்காமல்‌ அத்தந்த உறுப்புக்களை இடமாகக்‌ கொண்டு 
நின்று தொழில்புரியும்‌ ஆற்றல்‌ வடிவான பொறிகளுக்கு ஆகுபெயர்‌ 
ஆயின. 


இவை ஐந்தும்‌ தொழில்‌ செய்யும்‌ கருவிகள்‌. தொழிற்பாட்டுக்கு. 
அடிப்படையான குணம்‌ இராசத குணம்‌, ஆதலால்‌ செயற்பொறிகள்‌ 
ஐந்தும்‌ இராசத குண ஆங்காரத்திலிருத்து தோன்‌ நின வாகும்‌. 


இன்நி அமையகமை 


காது முதலிய அதிகருவிகள்‌ உ௰ிரின்‌ அறியும்‌ ஆற்றலை 
[மட்டும்‌ விளக்கிதிற்கும்‌, ஆதலால்‌ செெய்யும்‌ ஆற்றலை 
விளக்குவதற்கு வேறு கருவிகள்‌ தேவையாயிற்று, அவையே ஐந்து 
செயற்பொறிகள்‌, ஆகலே, உயிருக்கு இவையும்‌ இல்லாமல்‌ முடியாது. 


இங்குத்‌ தொழில்‌ அல்லது கன்மம்‌ என்றது தொழிலைக்‌ 
குறிக்கவில்லை; தொழில்‌ செய்வதற்கு உசிய உயிரின்‌ ஆற்றலையே 
குறிக்கும்‌, 


அறிவர்ற்றலும்‌ செயலாற்றலும்‌ ஆற்றல்‌ என்ற நிலையில்‌ 
ஒன்றேதான்‌. என்றாலும்‌ செய்யும செயலில்‌ ஒன்றுக்கொன்று வேறு 


படுகின்றன. ஆஈலால்‌ கருவிகளும்‌ வேறு வேறு தேவைப்பட்டன. 
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ஒன்று ஐந்து ஆயின 


உயிரின்‌ அறிவாற்றல்‌ ஒன்றே. ஆனால்‌ அதனால்‌ அறியப்படு 
பொருள்கள்‌ ஓசை முதலிய வேறு வேறு ஐந்து பொருள்கள்‌. 
அது காரணமாக ஒ?ரே அறிவாற்றலை ஐந்து வகையரகச்‌ சொல்லு 
கிறோம்‌, 


அது போலவே செயலாற்றலும்‌ ஒன்றே ஆனாலும்‌ அதனால்‌ 
செய்யப்படும்‌ தொழில்கள்‌ வேறு வேறான ஐந்து. அவை பேசுதல்‌, 
லருதல்‌ போதல்‌, கொடுத்தல்‌, வாங்குதல்‌, கழித்தல்‌, இன்புறுதல்‌ 
ஆகியன. இந்த வேறுபாடு சாரணமாகச்‌ செயற்கருவிகளும்‌ ஐந்து 
ஆயின. 


பிறழ பலவும்‌ ஐந்தில்‌ அடக்கம்‌ 


புருவம்‌ நெரித்தல்‌ முதலியன கையின்‌ தொழிலாகிய இட௫டூதல்‌ 
ஏற்றல்‌ வகையில்‌ அடங்கும்‌, சொல்லப்பட்ட பொறிகள்‌ உடம்பு முழு 
வதும்‌ பரவிநிற்பன என்று சொல்லப்பூம்‌. கை என்னும்‌ பொறி 
புருவம்‌ தெரித்தல்‌ முதலிய தொழில்களைச்‌ செய்யும்போது அந்தந்த 
உறுப்புக்களை நிலைக்களமாகக்‌ கொண்டு நின்று அந்தந்தத்‌ தொழில 
களைச்‌ செய்யும்‌. பிற எல்லாத்‌ தொழில்களுமே இப்படி எவையெவை 
எதில்‌ அடக்கமோ அந்தந்தப்‌ பொறியால்‌ நடைபெறும்‌. 


ஆகவே நம்‌ உடம்பில்‌ நிகழும்‌ எல்லாத்‌ தொழில்களுமே 
இப்படி, பேசுதல்‌ முதலான ஐந்தில்‌ அடங்கிவிடும்‌. 


சிறப்பு இடத்தால்‌ கருவிப்‌ பெயர்‌ 


மேலே சொல்லியபடி யென்றால்‌ அந்தக்‌ கருவிகளுக்கு 
மற்றைய நிலைக்களன்‌ ஆகிய உறுப்புக்களைக்‌ கொண்டும்‌ பெயர்‌ 
சொல்லியிருக்கலாமே. ஏன்‌ நாக்கு முதலிய இடங்களைக்‌ கொண்டே 
பெயரிட்டிருக்கவேண்டும்‌? குறிப்பிட்ட அந்த இடங்கள்‌ அந்தக்‌ 
கருவிகளின்‌ தொழிலுக்குச்‌ சிறப்பிடங்கள்‌, ஆதலால்‌ சிறப்பிடப்‌ 
பெயர்களே கருவிகளுக்குப்‌ பெயர்‌ ஆயின. 


கருவி உறுப்பிலிருந்தும்‌ வேறு 


நாக்கு, கால்‌ முதலிய உறுப்பு இருந்தும்‌ சிலருக்கு அவற்‌ 
றிற்கு உரிய தொழில்கள்‌ நடவாமல்‌ ஊமையாகவும்‌ முடமாகவும்‌ 
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பொருளைப்‌ பற்றி நில்லாது என்றும்‌, அவை (அறிவு செயல்கள்‌). 
விளங்குவதற்கு இவை கருவி மட்டுமே என்றும்‌ தெரியலாம்‌, 


பொறிகளின்‌ தொழிற்பாடு 


உயிரின்‌ அறிவு செயல்‌ ஆற்றல்கள்‌ ஆணவ மலத்தால்‌ பண்டே 
தடை செய்யப்பட்டன, அதனால்‌ அன்று முதலே உயிர்‌ கல்லைப்‌ 
போல எச்செயலும்‌ இல்லாமல்‌ கிடந்தது. அப்படிக்‌ கிடந்த உயிருக்குத்‌ 
தடைப்பட்டுக்‌ கிடந்த அறிவு செயலாற்றல்களை விளங்கச்‌ செய்தல்‌ 
மட்டுமே பொறிகளின்‌ (அறநிகருவிகள்‌, செயற்கருவிகள்‌) தொழிலாகும்‌. 


அறிவு செயல்கள்‌ தோன்றி அழிவன அல்ல 


இருண்ட பொழுதில்‌ விளக்கு இருந்தால்‌ மட்டும்‌ அங்குள்ள 
பொருள்கள்‌ தெரியும்‌. விளக்கு நீங்கிய போது அவை தெதரியா 
தெரியாது போனாலும்‌ அது காரணமாகப்‌ பொருள்கள்‌ விளக்கு 
இருத்த காலத்தில்‌ தோன்றின, அது நீங்கிய காலத்தில்‌ அழிந்து 
போயின என்று சொல்லப்படுவதில்லை, 


அதுபோல, மலத்தால்‌ தடைப்பட்டு நிற்கும்‌ கட்டுக்காலத்தில்‌ 
உயிரின்‌ அறிவு செயல்கள்‌ கருவிகள்‌ கூடிய போது விளங்கும்‌, கருவி 
கள்‌ நீங்கியபோது விளங்கா, அதனால்‌ அவை (அறிவும்‌ செயலும்‌) 
ஒரு காலத்தில்‌ தோன்றி ஒருகாலத்தில்‌ அழியும்‌ என்று சொல்லப்படாது. 


அறிவு செயல்களை விளக்கும்‌ புத்தி முதலிய கருவிகளின்‌ 
தொழிற்பாடு ஒன்றன்பீன்‌ ஒன்றாய்க்‌ கணம்‌ தோறும்‌ வேறுபட்டு 
நடக்கும்‌, அதனால்‌ அறிவும்‌ ஒன்றைத்‌ தொடர்ந்து ஒன்றாய்‌ 
விளங்கும்‌. ஆகையால்‌, இமை கொட்டாமல்‌ ஒரு பொருளை இடை 
விடாமல்‌ நோக்கினாலும்‌ அனுபவ அறிவானது கணந்தோறும்‌ வெவ்‌ 
சவறாகுவே நிகழும்‌. 


4. கண்மாத்குறை 
தேறுற்மும்‌ பெயரும்‌ 


தாமத ஆங்காரத்தில்‌ தன்மாத்திரைகள்‌ தோன்றும்‌, அலை 
ஓசை ஊறு ஒளி சுவை நாற்றம்‌ என்ற ஐந்து கருவிகள்‌, 
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பொறிகளுக்கு இடம்‌ 


அறிபொறிகள்‌ செவி முதலான ஐந்து. செயற்பெசறிகள்‌ 
தாக்கு முதலான ஐந்து. இந்த இருவகையான பொதிகளுக்கும்‌ 
இடமாவன தன்மாத்திரைகள்‌. 


தேர்‌ ஏறிச்‌ செல்வானுக்கு ஏறி இருந்து கொள்வதற்கு இட 
மாயிருப்பது தேர்‌, தேர்‌ நிற்பதற்கும்‌ செல்வதற்கும்‌ இடமாவது 
நிலம்‌. இந்த முறையில்‌ பார்த்தால்‌ ஏறிச்‌ செல்வானுக்குத்‌ தேரும்‌ 
இடம்‌, நிலமும்‌ இடம்‌. 


அதுபோல ஐம்பெரறிகளுக்கும்‌ செவி முதலான உறுப்புக்கள்‌ 
தங்குமிடம்‌, ஓசை முதலான தன்மாத்திரைகள்‌ செல்லுமிடம்‌. 


அறிதல்‌ அறிகருவிகளின்‌ தொழில்‌. செய்தல்‌ செயற்கருவிகளின்‌ 
தொழில்‌. இருவகைக்‌ கருவிகளும்‌ தம்தம்‌ தொழிற்பாட்டைச்‌ செய்‌ 
தலில்‌ ஊக்கமும்‌ உரமும்‌ உண்டுபண்ணிநிற்பதற்கு மட்டுமே தன்‌ 
மாத்திரைகள்‌ கருவியாகும்‌, ஆதலால்‌ இவை தாமத ஆங்காரத்தில்‌ 
தோன்‌ நியன.. 


1. ஓசை 


வன்மையான ஓசை, மென்மையான ஓசை முதலான சிறப்பு 
வகையான ஓசைகளை யெல்லாம்‌ தன்னுள்‌ அடக்கிக்‌ கொண்டு 
பொதுநிலையில்‌ ஓசை என்ற மட்டில்‌ நுண்ணியதாய்‌ நிற்பது ஓசை 
என்னும்‌ தன்மாத்திரை, 


2. ஒறு 

அத்த ஓசையொடு கூடக்‌ குளிர்ச்சி, வெப்பம்‌ முதலான சிறப்பு 
வகையான ஊறுகளை யெல்லாம்‌ , தன்னுள்‌ அடக்கிக்‌ கொண்டு 
பொதுதிலையில்‌ ஊறு என்ற அளவில்‌ நுண்மையாய்‌ திற்பது ஊறு 
என்னும்‌ தன்மாத்திரை. 


3.  உருவம்‌-ஒளி 

ஓசை, ஊறு இரண்டொடுகூட வண்மை செம்மை முதலான 
சிறப்பு ஒளிகளையெல்லாம்‌ அடக்கிக்‌ கொண்டு பொதுநிலையில்‌ ஒளி 
அல்லது உருவம்‌ என்ற மட்டில்‌ நுண்ணியதாய்‌ நிற்பது ஒளி அல்லது 
உருவம்‌ என்னும்‌ தன்மாத்திரை. 
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4, சுவை 


ஓசை ஊறு ஒளி மூன்றொடுகூட இனிப்பு புளிப்பு முதலான 
சிறப்பு வகைச்‌ சவைகளைத்‌ சன்னுள்‌ அடக்கிப்‌ பொது நிலையில்‌ 
௬ஸை என்னும்‌ மட்டில்‌ நுண்ணியதாய்‌ நிற்பது சுவை என்னும்‌ தன்‌ 
மாத்திரை. 


5. நாற்றம்‌ 


ஓசை முதலிய நான்கோடுகூட நல்ல மணம்‌ கெட்டமணம்‌ 
என்னும்‌ இருவகைப்பட்ட சிறப்பு வகை மணங்களை யெல்லாம்‌ 
தன்னுள்‌ அடக்கிக்கொண்டு நுட்பமாய்‌ நிற்பது நாற்றம்‌ எனப்படும்‌ 
தன்மாத்திரை. 


பரம்‌ பூதங்களுக்கு முதற்காரணம்‌ 


தன்மாத்திரை ஐந்தம்‌ முறையே வான்‌ முதலான ஐந்து 
பெரும்‌ பூதங்களுக்கும்‌ முதற்காரணம்‌ ஆகும்‌. 


வானம்‌ அல்லது விசும்பு பல வேறு வகைப்பட்ட ஓசை 
என்னும்‌ ஒரு குணத்தை உடையது 


காற்று பலவேறு வகைப்பட்ட ஓசை, ஊறு, அகிய 
இரண்டு குணங்களை உடையது. 


தீ பல வேறு வகைப்பட்ட ஓசை, ஊறு, ஒளி ஆகிய மூன்று 
குணங்களை உடையது. 


நீர்‌ பலவேறு வகைப்பட்ட ஓசை, ஊறு, ஒளி, கவை என்னும்‌ 
நான்கு குணங்களை உடையது. 


நிலம்‌ பலவேறு வகைப்பட்ட ஓசை, ஊறு, ஒளி, சுனவ, 
நாற்றம்‌ என்னும்‌ ஐந்து குணங்களை உடையது, 


சொல்லப்பட்ட இத்தக்‌ குணங்கள்‌ முதல்‌ [காரணம்‌] நிலையில்‌ 
துண்ணியதாக இருந்திருத்தல்‌ அல்லாமல்‌ ஆக்க [காரியம்‌] நிலையில்‌ 
பருமையாக [தெரியும்‌ நிலையில்‌] உண்டாகாது. இ௮! பொருளின்‌ 
தோற்றமுறை, 
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மயிலின்‌ முட்டைநீரில்‌: ஐந்து நிறங்களும்‌ புலப்படாமல்‌ 
நுட்பமாக இருக்கும்‌, ஆதலால்‌ பின்னர்‌, மயில்‌ வெளிப்பட்ட போது 
அந்த நிறங்கள்‌ தெரியும்படிப்‌ பருமை நிலையில்‌ வெளிப்படும்‌. 


தாமத ஆங்காரம்‌ பிறவற்றோடு சேராத 'தனிநிலையில்‌ 
நிற்பது, ஆதலால்‌ அதனில்‌ ஒசை முதலிய குணங்கள்‌ நுட்பமாக 
இருத்தல்‌ இல்லை. அங்கு அவை நுண்ணிய நிலையிலும்‌ இல்லாத 
தால்‌ பிறகு விசும்பு முதலான பெரும்பூதங்களாய்‌ நமக்குத்‌ தெரிய 
வரும்‌ பருமை நீலையில்‌ ஆகிவாச. ஆதலால்‌ தாமத ஆங்காரத்தி 
ிநந்து நேரே பூரங்கள்‌ தோன்ற வாய்ப்பில்லை. 


ஆனால்‌ அப்‌ பூதங்கள்‌ தோன்றுவதற்கு அவற்றின்‌ நுண்ணிய 
நிலை ஒன்று இருத்தல்‌ வேண்டுமே, அந்த நிலையை உடையன்‌ 
தன்மாத்திரைகள்‌, 


ஆகவே, பருமையான பெரும்‌ பூதங்களின்‌ நுண்ணிய நிலை 
களை உடைய தன்மாத்திரைகளே பின்னர்ப்‌ பெரும்‌ பூதங்களாக 
ஆகிவரும்‌ என்று கொள்ள்‌ வேண்டும்‌, இதனால்தான்‌ தன்‌ 
மாத்திரைகளை நுண்பூதங்களன்‌ என்றும்‌ சில இடங்களில்‌ சொல்லு 
கின்றனர்‌. 


தன்மாத்திரை ஐந்து 


தன்மாத்திரை ஏன்‌ ஐந்தாக வேண்டும்‌? தன்மாத்திரை 
ஒன்றே என்றால்‌ அதன்‌ ஆக்கமாகிய பெரும்பூதங்கள்‌ ஐந்தில்‌ ஒல்‌ 
வொன்றிலுமே ஐந்து குணங்களும்‌ வேறுபடாமல்‌ ஒத்திருக்கவேண்‌ 
டும்‌. அப்படி மிருந்தால்‌ பெரும்பூதமும்‌ ஒன்று என்றே இருக்கும்‌ 
அல்லாமல்‌ ஐந்து ஆக முடியாது, ஆனால்‌ ௮ வ ஐந்தாகவே 
உள்ளன. அதனால்‌ அதற்குத்‌ தக்கபடி குணமும்‌, விசும்பிற்கு 
ஒன்றும்‌, காற்றிற்கு இரண்டும்‌, தீக்கு மூன்றும்‌, நீருக்கு நான்கும்‌, 
நிலத்திற்கு ஐ.ந்துமாகக்‌ காணப்படுகிறது, | 


இப்படி இந்த வேறுபாடு இவற்றிற்கு முதலான பொரு: 
களில்‌ இருத்தால்‌ ஒழிய உண்டாகாது, ஆதலர்ல்‌ அவ்வாறு ஐந்து 
குணவேறுபாடு உடைய தன்மாத்திரைகள்‌ ஐந்து இருத்தல்‌ வேண்டும்‌ 
என்பது உறுதியாகிறது. 
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தன்மாத்திரை, பூதம்‌- வேறுபாடு 


தன்மாத்திரைகளுக்கும்‌ பூதங்களுக்கும்‌ வேறுபாடு முளையும்‌ 
மரமும்‌ போல நுண்ணிய நிலையில்‌ நிற்பதும்‌ பருமை நிலையில்‌ 
நிற்பதும்‌ ஆகிய நிலைவேறுபாடே அல்லாமல்‌ பொருளில்‌ வேறு 
பாடில்லை. 


சீறப்புக்குணம்‌ பற்றிப்‌ பயர்‌ 


தன்மாத்திரை ஐந்தும்‌ தாமத ஆங்காரத்திலிருந்து ஒன்றன்‌ 
பின்‌ ஒன்றாக முறையாகத்‌ தோன்றும்‌. அப்படித்‌ தோன்றும்போது 
ஒரொரு குணம்‌ மிகுந்து தோன்றும்‌, ஊறு ஓசை முதலான குணங்‌. 
களில்‌ எந்தத்‌ தன்மாத்திரையில்‌ எந்தக்‌ குணம்‌ மிகுத்திருக்குமோ 
அந்தக்‌ குணத்தை முதன்மையாக வைத்து அத்தத்‌ தன்மாத்திரைக்குப்‌ 
பெயர்‌ சொல்லப்பட்டது. ஒவ்வொரு தன்மாத்திரையிலும்‌ மிகுந்‌ 
திருக்கும்‌ குணம்‌ அதற்குச்‌ சிறப்புக்‌ குணம்‌. மற்றைய நான்கு குணமும்‌ 
பொது. சிறப்புக்‌ குணத்தை வைத்தே தன்மாத்திரைக்குப்‌, பெயர்‌, 


தன்மாத்திரையின்‌ ஆக்கமே பெரும்‌ பூதம்‌ 


புத்தியாகிய உட்கருவி முதலாக நிலம்‌ என்னும்‌ பூதம்‌ 
முடிவாக உள்ள அனைத்தும்‌ மூலப்பகுதியில்‌ உள்ள முக்குணங்களின்‌ 
ஆக்கம்‌ என்பது ஏறகெனவே அறியப்பட்டது. 
உலகும்‌ எல்லாம்‌ 


1. சத்துவகுண மயம்‌ ஆன விளக்கம்‌, அமைதி, இன்ப 
உருவங்களாகவும்‌ 
2. இராசதகுண மயம்‌ ஆன - தொழில்‌, கடுமை, துன்ப 
உருவங்களாகவும்‌ 
9. தாரமதகுண மயம்‌ ஆன - நியமனம்‌, அறியாமை, மோக 
உருவங்களாகவும்‌ 
ஆக நிற்கும்‌ ஆதலால்‌ இப்படிப்‌ பட்டவற்றிற்கு முதற்காரணம்‌ 
முக்குண உருவான மூலப்பகுதியே அல்லாமல்‌ வேறன்று. 


இதனால்‌ உலகம்‌ எல்லாம்‌ குணவடிவேயாம்‌ என்பது தெரியும்‌ 


731. 


மனிதர்‌ பலர்‌ திரண்டு கூடியபோது படை என்ற பெயர்‌ 
உருவாகிறது. மரங்கள்‌ பல நெருங்கிச்‌ சேர்ந்த இடம்‌ சோலை 
என்று பெயர்‌ பெறுகிறது. இதுவெல்லாம்‌ நம்‌ அனுபவச்‌ செய்தி: 


இதுபோலவே, குணங்கள்‌ பல ஒன்றுதிரண்டு கூடியபோது 
குணி என்று பெயர்‌ பெறும்‌. பொருள்‌ எனவும்‌ பெயர்‌ சொல்லப்‌ 
படுகிறது. இதுவும்‌ நம்‌ அனுபவத்தில்‌ உள்ள வழக்கு, இது 
அல்லாமல்‌ குணி அல்லது குணத்தை உடைய பொருள்‌ என்று 
தனியே எதுவும்‌ இல்லை ஆதலால்‌ குண குணிகளுக்கு இடையே பெரும்‌ 
பாலும்‌ வேறுபாடு கூறுவது சைவ சித்தாந்தத்திற்குப்‌ பொருத்தாது. 


ஆகவே தன்மாத்திரையாகிய ஓசை முதலரன நுண்பொருளி 
லிருந்தும்‌ வான்‌ முதலான பெரும்‌ பூதங்கள்‌ தோன்றும்‌ என்று 
சொல்லுவது சரியே. 


குணமும்‌ குணியும்‌ 


கண்‌ முதலான பொறிகள்‌ அவற்றவற்றிற்கு உரிய ஒளி 
(உருவம்‌)முதலியவற்றை மட்டுமே அறியும்‌ என்பது முறைமை. 
ஆகையால்‌,ஒளி முதலான குணங்களுக்கு வேறாகக்‌ குணிப்‌ 
பொருள்‌ ஒன்று உண்டு என்று கொண்டாலும்‌ ௮து பொறியரல்‌ 
அறியப்படுதல்‌ இல்லை. 


குணத்திற்கு வேறாகக்‌ ரகுணிப்‌ பொருள்‌ என்பதொன்று 
இல்லை என்று இங்கு எடுந்துரைத்த சான்றுகள்‌ வலிமையானவை. 

ஆதலால்‌, 

அதனைக்‌ கண்டேன்‌. அதனைத்‌ தொட்டேன்‌ என்று 
சொல்லும்‌ போது கண்‌, தோல்‌ ஆகிய இரண்டு பொறிகளாலும்‌ 
அறியப்பட்டது. ஒன்றே என்று நினைக்கத்‌ தோன்றும்‌. இது 
உண்மை அன்று. மயக்கமே, கண்ணால்‌ அநதியப்பட்டது உருவம்‌ 
அல்லது ஒளி. தோலால்‌ அறியப்பட்டது ஊறு, ஒளிவேறு ஊறு 
வேறு..௮றியப்பட்ட பொருள்‌ வேறு வேறே. அன்று எனக்‌ கருதினால்‌. 
அதுமயக்க உணர்வே என்று சருத வேண்டும்‌, 


இல்லையானால்‌, குணங்கள்‌ ஒன்றுகூடிய போது குணி என்று 
பெயர்‌ பெற்று ஒரு பொருளாக நிறபதுபற்றிக்‌ கண்டேன்‌ தொட்டேன்‌ 
என்பன இரண்டு பொறிகளுக்கும்‌ அறிபொருள்‌ ஒன்‌ேற என்று 
கருதுவது ஏற்றுரை என்று கொள்ளவேண்டும்‌. 


* 
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அல்லாமல்‌ குணிப்‌ பொருள்‌ குணத்திலிருந்தும்‌ வேறானது 
என்று கொள்ளப்‌ பொருத்தாது. 


இதனால்‌ இங்கு கொள்ளப்பட்ட முடிபு- 


1. ஒசை முதலாக நாற்றம்‌ முடிவான ஐந்து குணங்களும்‌ பகுப்பில்‌ 
லாமல்‌ பொதுமையில்‌ நின்ற , நிலை நாற்றம்‌ என்னும்‌ தன்மாத்‌ 

திரை. 

2. ஓசை முதலாகச்‌ சுவை முடிவான மூன்று குணமும்‌ பகுப்‌ 
பில்லாமல்‌ பொதுமையில்‌ கூடிநின்ற நிலை சுவை என்னும்‌ தன்‌ 
மாத்திரை. 

8... ஓசை முதலாக ஒளி முடிவான மூன்று குணமும்‌ பகுப்பில்லாமல்‌ 
பொதுமையில்‌ நின்ற நிலை ஒளி என்னும்‌ தன்மாத்திரை. 

3. ஓசையும்‌ ஊறும்‌ ஆகிய இரண்டு குணமும்‌ பகுப்பு இல்லாமல்‌ 
பொதுமையில்‌ நின்ற நிலை ஊறு என்னும்‌ தன்மாத்திரை. 

5. ஓசையாகிய குணம்‌ ஒன்றே வல்‌ ஓசை, மெல்‌ஓகச முதலான 
பருப்பு இல்லாமல்‌ பொதுமையில்‌ நின்ற நிலை ஓசையாகிய 
தன்மாத்திரை. 


இதனால்‌ குணமே தன்மாத்திரையாகும்‌; ஆகையால்‌ ஒரொரு 
குணம்‌ சிறந்து நிற்கும்‌ விசும்பு முதலான ஐந்து பூதங்களுக்கும்‌ 
இவை முறையே காரணமாகும்‌ என்ற கருத்துக்கள்‌ புலப்படும்‌, 


௫. புகும்‌ 


ர்‌. விகுய்பார-வாரலா 
விசும்பு என்பது 


நுண்ணிய ஓசையாகிய தன்மாத்திரையிலிருந்து பரியதாக 
விசும்பு தோன்றும்‌. அது பல வேறு வகைப்பட்ட ஓசையை உடைய 
தாகி உயிரினங்கள்‌ போதல்‌, வருதல்‌ முதலிய தொழில்களைச்‌ செய்‌ 
வதற்கு இடம்கொடுத்து திற்கும்‌, 
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விசும்பு என்பது உண்டகஈ? 


வல்‌ ஒசை, மெல்‌ ஒசை முதலாகப்‌ பல வேறு ஒசைகளை 
நாம்‌ கேட்கிறோம்‌. இவை ஓசையின்‌ குணங்கள்‌. இத்தக்‌ குணங்கள்‌ 
இவ்வாறு பிரிக்கப்படாமல்‌ ஒன்றுகூடி நிற்பதாகிய குணிப்பொருள்‌ 
இல்லாதபடி உண்டாகா. 


இடம்‌ கொடுக்கவேண்டாத போது இடைவெளி இல்லாத 
நிலத்திலும்‌ போதலும்‌ வருதலும்‌ செய்யவேண்டும்‌. அவ்வாறு செய்ய 
முடியாது. ஆதலால்‌ போக்கு வரவு செய்வதற்கு ஏதுவாக இடம்‌ 
கொடுத்தல்‌ உண்டு என்பது உறுதியாகிறது. அப்படி இடம்‌ கொடுப்‌ 
பதற்கு விசும்பைத்‌ தவிர வேறு எதுவும்‌ இல்லை, 


இக்காரணங்களால்‌ விசும்பாகிய பூதம்‌ உண்டு என்பது உறுதி 
யாகிறது. 


ஓசை குணமே 

வல்லோசை மெல்லோசை என்று சொல்லப்பட்டவை உயர்ந்‌ 
ததும்‌ தாழ்ந்ததுமான ஓசைகள்‌. இந்த உயர்ச்சி, தாழ்ச்சி முதலான 
வேறுபாடுகள்‌ நாற்றம்‌ முதலான குணங்களுக்கே அல்லாமல்‌ குணிப்‌ 
பொருளுக்கு இல்லை, 


பொன்‌, இரும்பு முதலியவற்றிலும்‌ உயர்ச்சி, தாழ்ச்சி குணம்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்லப்படும்‌ அல்லாமல்‌ பொருள்பற்தி அன்று. 


ஆகவே, வன்மை, மென்மை முதலிய வேறுபாடுகளே ஒசை 


யானது ஒரு குணம்‌ என்பதற்குச்‌ ' சான்று ஆதலால்‌ அது கொண்டு 
ஓசையைக்‌ குணிப்பொருள்‌ என்று கொள்ளப்‌ பொருந்தாது. 


கு நுறூ 


காற்று ஆவது 


ஊறு என்னும்‌ தன்மாத்திரையிலிருத்து வாயு என்னும்‌ பூதம்‌ 
தோன்றும்‌. அதற்கு ஓசை, ஊறு இரண்டு,குணமும்‌ உண்டு. சலித்துத்‌ 
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திரட்டுதல்‌ அதன்‌ தொழில்‌. அது வெளியிடத்தில்‌ நிலவும்‌, உடம்பு 
களின்‌ உள்ளும்‌ உ௰ிர்க்‌ காற்று முதலான பத்து வகைப்பட்டு இயங் 
கும்‌. உடம்பில்‌ நிகழும்‌ எழுதல்‌, இருத்தல்‌ முதவிய தொழில்களுக்கு 
ஏதுவாகி எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ உதவியாயிருக்கும்‌, 


தீ 


த்யாவது 


உருவம்‌ அலலைது ஒளி என்னும்‌ தன்மாத்திரையிலிருந்து தீயா 
கிய பூதம்‌ தோன்றும்‌, அது ஓசை, ஊறு, ஒளி என்ற மூன்று குணங்‌ 
களை உடையது, அது உணவைப்‌ பக்குவம்‌ செய்தல்‌ முதலிய 
தொழில்களைக்‌ கொண்டது. உலகில்‌ மூவகை வைதிகத்‌ தீயாகும்‌. 


அதாவது வேத நெறிப்பட்ட வகை, சைவ நெறிப்பட்டது. 
வேறு, அது சைவத்தீ. இவை சமயச்‌ செயல்களுக்கு உ.தவியாயிருப்பன. 
உடம்பின்‌ உள்ளே விந்து என்ற தீயாகி நின்று நாம்‌ உண்டவற்றை 
யெல்லாம்‌ பக்குவம்‌ செய்து உயிர்களுக்கு மிகவும்‌ உதவியாயிருக்கும்‌, 
இவ்வாறு தீ பலவகையாகும்‌. 


1 
நீராவது 


சுவையாகிய தன்மாத்திரையிலிருந்து நீர்‌ என்ற பூதம்‌ 
தோன்றும்‌. அது ஓசை, ஊறு, ஒனி, சுவை ஆகிய நான்கு குணங்களை 
உடையது அது பொருள்களை நெகிழச்‌ செய்து பதம்‌ பண்ணும்‌ 
தொழிலை உடையது. உயிர்கள்‌ எல்லாம்‌ தன்னால்‌ உயிர்வாழ்வதற்கு 
ஏதுவாய்‌ நிற்கும்‌. 

பனி, பனிக்கட்டி முதலியனவும்‌ குளிர்ந்த ஊறு உடைமையால்‌ 
தீரேயாம்‌. ஆனாலும்‌ அவற்றில்‌ கடினப்‌ பொருள்‌ விரவி நிற்பதால்‌ 
வன்மை அடைந்தன. 

இஸ 

நில்மாவது 


நாற்றம்‌ துல்ல்து மணம்‌ ஆகிய தன்மாத்திரையிலிருந்து நிலீம்‌ 
என்னும்‌ பூதம்‌ தோன்றும்‌, அது ஓசை, ஊறு, ஒளி, சுவை, நாற்றம்‌ 


என்ற ஐந்து குணங்களையும்‌ உடையது. குடினமாகித்‌ தரித்தல்‌ 
அதன்‌ தொழில்‌, 


நிலம்‌ முதலான ஐந்து பூதங்களும்‌ உடம்பிலும்‌ மயிர்‌ எலும்பு 
ஓடு நீர்‌ குருதி முதலியனவாக நிற்கும்‌. 


விசும்பு உடம்பில்‌ உள்ள எல்லா நாடிகளிலும்‌ ஆங்காரத்தின்‌. 
விரிவுக்கு இடமாய்‌ நிற்கும்‌. 


விசும்பிற்கு ஓசையாகிய குணம்‌ நீர்‌ அலைபோலத்‌ தரையாய்த்‌ 
தோன்றும்‌ எதிரொலி மட்டுமே, 


காற்றுக்கு ...ீ.உஎர்தலைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ ௧௬௪௧௪ ஒலி, 
தீக்கு..........எரிதலைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ தம தம ஒலி 
நீருக்கு...... ஒழுகுதலைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ உளசள ஒலி. 
திலத்திற்கே...... கடினத்தைத்‌ தெரிவிக்கும்‌ கடகட ஒலி. 


இவ்வாறு, ஐந்து பூதங்களிலும்‌ ஓசைக்‌ குணம்‌ உண்டு 
என்றாலும்‌ ஒன்றுக்‌ கொன்று வேறுபட்டிருக்கும்‌ இது போலவே 
பிறவும்‌, 


(சூடு) ஊறாகிய குணம்‌-காற்றுக்கும்‌ நிலத்திற்கும்‌ குவிர்ச்சியும்‌ 
வெப்பமும்‌ இல்லாத ஊறு. தீக்கு வெப்பமான ஊறு, நீருக்குக்‌ 
குளிர்ச்சி ஊறு. 

சுவை-நீருக்கு இனிப்பு, நிலத்திற்கு அறுவகைச்‌ சுவையும்‌. 


தொகுத்துறை 


தத்துவங்கள்‌ எனப்படும்‌ கருவிகள்‌ முப்பத்தரறு. தோற்ற 
முறையில்‌ முதலாவது சிவதத்துவம்‌, முடிவானது நிலம்‌ என்னும்‌ 
பூதம்‌, 

இவை-ஐந்தும்‌ ஏழும்‌ இருபத்து நான்கும்‌ என்ற மூன்று கூறு 
களில்‌ அடங்கும்‌. உயிர்களின்‌ உலக துகர்ச்சியில்‌ இந்த முப்பத்தாறும்‌ 
உதவியாகும்‌. ஒன்று இல்லாத படியும்‌ நுகர்ச்சி நடவாது, 


மூன்று கூறும்‌ 
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1, தூயது-சிவதத்துவம்‌ - செலுத்தும்‌ கருவி 
3. விரவியது - வித்தியா தத்துவம்‌ - நுகர்விக்கும்‌ கருவி 
3. மாசது - ஆன்மதத்துவம்‌ - நுகர்ச்சிக்‌ கருவி 


என்ற வகைப்பாட்டை உடையன. 


ஒடூங்கும்‌ முறைமை 


தோன்றிய தத்துவங்கள்‌ ஒடுங்கும்‌ போது தோன்றிவந்த 
முறையிலேயே அதன்‌ அதன்‌ காரணத்தில்‌-முதலில்‌-ஒடுங்கும்‌. 


கத்தூவாஙாகளணிண வகை 


நால்வகைக்‌ கருவி 


கீழிருந்து நிலம்‌ முதல்‌ கலை முடிவான கருவிகள்‌ முப்பத்‌ 
தொன்று. அவை நால்வகைப்படும்‌. 


1, புறப்புறக்‌ சருவி- பூதம்‌ 5, தன்மாத்திரை 5 - .10 


2. புறக்‌ கருவி - அறிபொறி 5, செயற்பொறி 5 30 
8. அகப்புறக்‌ கருவி - மனம்‌ முதல்‌ & ல 
&, அகக்‌ கருவி - அராகம்‌ முதலிய 1 


ரு 
ஷ்‌ 
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குத்தூவாவ்கள்‌ - பொதுவன்‌ சிறய்பாம்‌ 


பொது 


தத்துவங்கள்‌ உலக வடிவர்னவை, உடம்பு வடிவானவை 
என்று இருவகையாகும்‌. 


உலக வடிவான தத்துவங்கள்‌ உயிர்களின்‌ உலக நுகர்ச்சியில்‌ 
எல்லா உயிர்களுக்கும்‌ பொதுவாக இருந்து நுகர்ச்சியைத்‌ தரும்‌, 


ஆதலால்‌ அலை பொதுத்‌ தத்துவங்கள்‌ என்று சொல்லப்படும்‌. 
சிறப்பு 


உடம்பு நுண்ணுடம்பு, மீசு நுண்ணுடம்பு, பருவுடம்பு என 
மூன்று வகை. நுண்ணுடம்பும்‌ மிச நுண்ணுடம்பும்‌ எட்டால்‌ உருவான 
உடம்பு (புரியட்டகாயம்‌] என்று சொல்லப்படும்‌. 


1, தன்மர்த்திரை ஐந்தும்‌, சித்தம்‌ தவிர மற்றைய உட்கருவி மூன்றும்‌ 
ஆக இந்த எட்டும்‌ கூடி உண்டானது நுண்ணுடம்பு. 


2... பூதம்‌, தன்மாத்திரை, அறிவுப்பொதி. செயற்பொறி, உட்‌ கருவி 
குணம்‌, மூலப்பகுதி, கலை முதலியன ஆக இந்த எட்டுவகைப்‌ 
பட்ட முப்பத்தொரு தத்துவங்களால்‌ ஆனது மிக நுண்ணுடம்பு 
இது பரவுடம்பு என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌. 


இந்த எட்டு வகையான தத்துவங்கள்‌ முப்பத்தெரன்றும்‌ உயிர்‌ 
தோறும்‌ வேறுவேறாய்‌ நின்று அப்தந்த உயிர்க்கு வினைப்‌ 
பயனாகிய நுகர்ச்சியைக்‌ கொடுத்துவரும்‌. இப்படி அத்தந்த உயிர்க்‌ 
கென நின்று பயன்பட்டுவருவதால்‌ இவை சிறப்புத்‌ தத்துவங்கள்‌ 
என்று சொல்லப்படும்‌, 


ள்‌ * ஸ்‌ 


ஒரு பொருளைப்‌ பற்றிய தெளிவான உணர்வுக்கு ஏதுவாகிய 
பருவோசை மட்டுமே பரவுடம்போடு கூடி உள்ளே விளங்கிநிற்‌ கும்‌ 
அல்லாத மற்றைய தூய தத்துவங்கள்‌ அப்படி நில்லா, 


பாதுச்‌ சிறப்பு 


நமக்குத்‌ தெரிகிற பருவுடம்பு வடிவான தத்துவங்கள்‌ அவரவர்‌ 
நுகர்ச்சிக்குச்‌ சிறப்புவகையால்‌ நிலைக்களம்‌ ஆகும்‌, அதனால்‌ அவை 
சிறப்புத்‌ தத்துவங்கள்‌, 


அதே பொழுதில்‌ மனைவி முதலிய பிறர்க்குச்‌ சந்தனம்‌ 
பூமாலை போன்ற பொருள்களைப்‌ போலப்‌ பொதுவான முறையிலும்‌ 
நுகர்ச்சிக்கு இடமாகின்றன. ஆதலால்‌ அவை பொதுத்‌ தத்துவங்‌ 
களும்‌ ஆகும்‌. 


இதந்த இருவகை நிலையுமே ஒரே பருவுடம்பில்‌ அமைவதால்‌ 
பருவுடம்பு வடிவான தத்துவங்கள்‌ ' பொதுச்‌ சிறப்புத்‌ 'தத்துவங்கள்‌ 
என்று சொல்லப்படும்‌. 











